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प्राककथन्ने 


प्रस्तुत ग्न्थ में गाँधीजी के विचारों और उनकी पद्धति का अध्ययन करने 
का प्रयास किया गया है । यह प्रयास विशेष लक्ष्य को अ्रहण करके विशेष दृष्टि 
से किया गया है। आधुनिक जगत्‌ के सामने अति गंभीर, अति जटिछ और 
अत्यन्त महृती समस्याएँ उपस्थित हैँ | गत कुछ शताब्दियों में मनुष्य जाति ने 
समव्रेत रूप से आशातीत और अकल्पित उन्नति की है ! मनुष्य ने बुद्धि की 
प्रबसता सिद्ध की है, प्रकाएड कल्पनाशीछता प्रदठित की है. और अभूत पूछ 
शक्ति संपन्नता दर्शावी है| उसकी प्रतिभा ने गृढ़ रहस्यों का उद्घाटन किया है। 
उसको पारदाशिनी दृष्टि ने सूक्ष्म तत्वों का अनुसन्धान और साक्षात्कार कर डाला 
है । अपने जगत्‌ का निर्माण करने में भी मनुष्य ने प्रशंसनीय सक्रियता का 
परिचय दिया है । उसके सम्मुख आज आदर्शों' की कमी नहीं है । जीवन और 
जगत्‌ के छिए, व्यक्ति और समाज के लिए, ऊँचे से ऊंचे आदशशों' का प्रतिपादन 
करने में मानव-बुद्धि जहाँ तक जा सकती थी वहाँ तक गयी । इन आदर्शों' के 
प्रकाश में उसने महती राजनीतिक, सामाजिक, आधथिक, वेबानिक तथा ने तिक 
कल्पनाओं को जन्म दे डाला | इन कल्पनाओं को साकार झा प्रदान करने 'के 
लिए, न जाने कितने विधि-विधानों और व्यवस्थाओं का आबोजन मी किया 
गया | स्वभावतः मनुष्य ने यह समझा कि वह विकसित हो रहा है। उसे 
विश्वास हुआ कि वह सम्य और सुसंस्कृत है। अपने भविष्य के संबंध में उसके 
हृदय में दृढ़ आस्था उत्पन्न हो गयी | उसे यह आशा हो गयी कि वह दिन दूर 
नहीं है जन्र मनुध्य अभाव से, अधीनता से रोग और रोदन से सबथा मुक्त हो 
जायगा | वह सुश्ली ओर सम्पन्न, स्वस्थ और स्वाधीन, सुसंध्कृत और सुब्यवस्थित 
जीवन-यापन करने में समथ होगा | 

पर कहाँ तो यह उछास था और कहाँ मनुष्य का भविष्य अंधकार में लप्म 
होता दिखाई पढ़ा | बीसवीं शती के गत पंतालीस वर्षों' में मनुष्य आशा और 
निराशा के साथ आँखमिचोनी ही करता रहा है। यदि एक ओर बड़े-बड़े 
. आदर्शों की प्रतिष्ठा होब्रही थी तो दूसरी'ओर उन आदर्शों' के भव्य-मवनों की 
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दीवार दह्ययी जाती रही हैं | यदि एक अन्याय की जढ़ खोदी गयी तो दूसरे 
अन्याय की स्थापना कर दी गयी (५ यदि स्वतंत्रता और लोकतंत्र की आवाज 
डठायी गयी तो परतंत्रता और व्गतंत्र का सजन कर दिया गया | यदि विश्व- 
शान्ति और अन्तर्राष्रीय सहयोग का घोष किया गया तो अशान्ति और द्व प के 
बीज बो दिए गए | विज्ञान यदि सजन, संपतन्नता ओर सुत्च का साधन हो सकता 
था तो वह विनाश, अमाव ओर दोहन का हेतु चना डाला गया | युग था जब 
धम के नाम पर उद्भूत हुई साम्प्रदायिक्रता, रूढ़िपूजा, विवेकदं|न परम्परा और 
अंधविश्वास मनुष्य को पशु बनाए हुए था । उसके वरगीभूत होकर मनुष्य ने 
ऐतिहासिक पट को शताब्दियों तक खन से रंगा । सुनते हैं कि समय आया जब 
बुद्धिवाद ने उस मढ़ता का अंत किया । विज्ञान ने नयी दृष्टि प्रशन की | राष्ट्र- 
भावना ने नव-देव और नव-घम का रूप ग्रहण करके मनुष्य के मानस 
मन्दिर में प्रतिष्ठा प्रात्त की। पर हुआ क्‍या ! यदि पहल गिजे और 
मसजिद के नाम पर, धर्म और सम्प्रराय के नाम पर, मनुष्य मनुष्य का 
शिरूछेद करता था तो अब राष्ट्र के नाम पर, जातिगत्‌ श्रेष्ठता के 
नाम पर, काले और गोरे, भूरे और पीले के नाम पर, वग और दल के नाम 
पर, वाद और प्रतिवाद के नाम पर मनुष्य के वक्षःस्थल का रक्त मनुष्य पीए 
जा रहा है। यदि अपनी पशुता को चरिताथ करने के लिए मनुष्य ने तव घम 
का दुरुपयोग किया तो आज उसी पशुता को चरिताथ करने के लिए वही 
मनुष्य विज्ञान और बुद्धिवाद का दुरुपयोग कर रहा है। और तो और बड़े-बड़े 
आंदर्शों' और व्यवस्थाओं, सिद्धान्तों और विधि-विधानों का दुरुपयोग भी इसी 
प्रकार किया गया है | 


मनुष्य की यह गति और स्थिति क्‍यों है इसका उच्चवर देने का अधिकार 
परिडतों और मतीषियों को होगा। में नहीं जानता कि इसका कारण फ्रायड के 
कथनानुप्तार मनुष्य की स्वज।ति-शबुत्व की नसर्गिक प्रवृत्ति है. अथवा मनष्य का 
मुलतः पशु-स्वरूप और स्वभाव है। मैं तो केवल इतना देखता हूँ कि प्तनुष्य- 
के आदश और व्यवहार में प्रत्यक्ष वेपरीत्य है | उसका बौद्धिक विकास यद्यपि 
अकल्पित रूप से हुआ है पर उसका श्भाचार ओर व्यद्वद्वर तथा उसको प्रवू- 
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त्तियाँ उसी अनुपात में विकसित नहीं हुई हैं । उसकी मानसिक उड़ान बहुत 
ऊँचे पहुँची है पर उसके कम और मस्तिष्क में तथा संभवतः मस्तिष्क और हृ्य 
में महान्‌ अन्तर बना रह गया | संभवतः यही कारण है कि संस्कृतियों को जन्म 
देते हुए भी मनुष्य संस्कृति न हो सका । गत पचीस वर्षों में दो-दो विश्व- 
व्यापी महायुद्धों का प्रज्वलन कदाचित्‌ उसी का परिणाम है। ये युद्ध संस्कृति 
के मध्य में असंसक्ृति और बबरता की धारा के ही प्रतीक हैं। आज जगत्‌ के 
सामने यही महती समस्या है। मानव-संस्कृति का हृदय विदीण करके प्रवा- 
हित होनेवाली इस मानव बबरता का अन्त केसे हो ? मनुष्य इतना तो अनु- 
भव करने ही लगा है कि इस स्थिति का छोप सदा के लिए न -हुआ तो उसके 
अस्तित्व के लिए तथा उसकी संस्कृति के लिए. भयावह खतरा उत्पन्न हो 
जायगा । वह इसका अनुभव करने के लिए बाध्य है क्‍योंकि बद्धिशील प्राणी 
है | गत महायुद्ध के बाद ही इसकी अनुभूति की जाने लगी थी | अनुभूति ही 
नहीं प्रत्युत स्थिति को सँभालने ओर समस्या को सुलझाने की चेष्टा भी की 
गई | समस्या को सुलझाने और स्थिति का परिवतन करने के नाम पर ही 
यूरोप में गत महायुद्ध के बाद कुछ प्रयोग भी किए गए.। एक प्रयोग किया 
विजयी छोकतन्त्रात्मक मित्रराष्ट्रों ने जो राष्ट्र-संघ के रूप में मत हुआ । दूसरा 
. रूस का माक्सवादी प्रयोग था और तीसरा था इटली और जमेनी के फौपि- 
स्टियों तथा नाजियों का | राष्ट्संघ तथा फासिटियों और नाजियों के प्रयोगों की 
बीमत्स विफलता स्पष्ट है। एक की विफलता का प्रमाण गत पचीस वर्षों का 
. इतिहास तथा दूसरा महायुद्ध है जो नाजियों और फासिटियों की विफलता सिद्ध 


कर रही है। मुसोलिनी और हिटलर की वे छाशें जो निर्जीव होते-होते इटली 
और जम॑नी का सवनाश कर गयीं | बाकी बच गया रूस का माक्‍्सवादी प्रयोग । 
माक्संवाद ज॑गतू के सामने एक दृष्टि, एक आदर्श, एक पथ, एक पद्धति और ' 
एक योजना लेकर उपस्थित होता है। वह पृथ्वी पर ऐसे वगहीन समाज की 
स्थापना का आकांक्षी है जिसमें मनुष्य द्वारा मनुष्य का दोहन, दलून और 
दासत्व न रह जाय | वह उस:आदश स्थिति की स्थापना की चेश, करता है, 
जिसमें समाज होगा .ब्ृगहीन और शाम्नसत्ता होगी लुप्त और मनुष्य होगा 
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स्व॒तन्त्र जो अपने श्रम का उचित उपयोग करने में समर्थ होगा | यही है 
माक्सवाद का आदश । इस आदेश में आकषण है, मोहकता है। बस्तुत 
उपयु क्त स्थिति ही होगी जो महती मानव-जाति के गौरव के अनुकेछ और 
उसके हित-साधन का हेतु हो सकेगी । इसी आदश को लेकर रूस की अक्तू- 
बर-क्रान्ति हुईं और लेनिन के नेतृत्व में वहाँ माक्सवादी प्रयोग आरम्म हुआ। 
यह प्रयोग माक्सवादी लक्ष्य की पूर्ति में कह्ाँतक सफल हुआ है यह ऐसा प्रश्न 
है जिसपर दो मत हो सकते हैं और हैं। में स्वयं यह समझता हूँ. कि जिस 
माक्सबादी पद्धति का अवलम्बन करके माक्सवादी लक्ष्य की पूर्ति की चेश रूस 
में ब्ोलशेविक पार्टी ने क्री वह रूस को उपय क्त लक्ष्य की ओर बढ़ाने में सह 
यक हुईं दिखाई नहीं देती | मैं भी भांति जानता हूँ कि गत तीन दशकों में 
क्रेमलिन के नेतृत्व में रूस ने असाधारण उन्नति की है | उपके नेतृत्व में नव- 
रूसी राष्ट्र ने जन्म ग्रहण किया है। उसके नेतृत्व में रूस में नए. सामाजिक 
राजनीतिक और आर्थिक जीवन का उदय हुआ है। बोलशेविकों की प्रतिभा 
और निष्ठा तथा तपस्या के फलस्वरूप रूस में आधुनिक पूँजीवाद को जड़ खुद 
गईं और अन्तर्राष्ट्रीय जगत्‌ में वह महान्‌ बलशीछ तथा प्रतिष्ठित राष्ट्र के रूप 
में अवती् हुआ है । रूस की छाल्सेना ने वर्तमान महायद्ध में विजय-वैज- 
तौ पहराकर मानव-जाति के इतिहास में नवाध्याय का निर्माण किया हे | 
. फलतः बोलशेबी दछ ने वहाँ जो किया है वह साधारण बात नहीं है और 
उसकी जितनी प्रशंसो की जाय थोड़ी है | 
पर रूस की महत्ता केवल इतने ही के लिए नहीं थी । यदि इतना ही 
होता तो प्रशंसनीय होते हुए भी रूस विशेष और असाधारण न माना जाता | 
पतित और पराजित किसी एक राष्ट्र को उठाने का महाभ्‌ कार्य तो अन्य देशों 
में हुईं क्रान्तियों ने भी किया है | कमाल अतातुक ने जजर, विनाशोन्प्रुख, परा- 
जित ओर धराशायी तुक-राष्ट्र को क्या उठा नहीं दिया १ बिजयी मित्र-शक्तियों 
का मद, विचुण करके कमाल ने न केवछ अपनी मातृ-भूमि की स्वतन्त्रता उपा-- 
जित की प्रत्युत क्षयग्रस्त तुकों के समस्त कलुष का परिहार करके नये तुकीं 
को जन्म प्रदान किया | आज तुर्की विज्ञ में अपना आदरगीय स्थान रखता है | 
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हिटलर ने और अपराध चाहे कितने भी क्‍यों न किए हों पर इसे कौन' अस्वी- 
कार करेगा कि केवल ६ वर्षों में उन्होंने पंददछित, अपमानित और+सबया 
निराश जमन राष्ट्र को प्राणानुप्राणित करके अपने पैरों पर खड़ा कर दिया। 
जगती के अश्चछ में घटित हुईं ऐसी कतिपय घटनाओं का उल्लेख किया जा 
सकता है, पर उनमें से किसी एक को भी वह स्थान प्राप्त नहीं है जो रूसी 
क्रान्ति को प्राप्त हुआ है ? आखिर इसका कारण क्या है ! इसका कारण केवल 
इतना ही नहीं है कि रूस को बोलशेविकों ने शक्ति-सम्पन्न प्रतल राष्ट्र बना डाला 
है। इसका कारण वस्तुतः वह आदश है जिसकी अग्र-दूतिनी बनकर रूसी 
क्रान्ति धरा पर अवतीर्ण हुईं । रूस उसी आदश का उपासक़ और उसी का 
प्रतीक होकर उपस्थित हुआ | उसकी यही विशेषता थी जिसने ज़गत्‌ के 
करोड़ों नर-नारियों के जीवन में आशा-और प्रकाश का संचरण किया । उसकी 
इसी विशेषता ने उसे जगत्‌ के समस्त दलित और दोहित राष्ट्रों और वर्गों के 
नेता के रूप में चित्रित किया । 

फलतः प्रश्न यह है कि रूस उस आदश की पूर्ति में कहाँतक सफल 
हुआ | जिस प्रयोग की सफछता के लिए रूस की बोलशेबी सरकार ने छात्रों 
'रूसियों का बलिदान किया वह कया ऐसे वर्ग-हीन समाज की स्थापना में समथ 
हुआ जिसमें जन-समाज सबंथा मुक्त हो, प्रकृत मानवी अधिकारों करा अंक्षुएण 
उपभोग कर रहा हो और स्वयं शासन-सत्ता विधटित और लुप्त होती दिखाई दे 
रही हो | यदि यह कहिंए कि उक्त प्रयोग प्रयोगावस्था में है तो भी यह पूछा 
' जा सकता है कि क्‍या उपयुक्त परिस्थिति की ओर बढ़ने के स्पष्ट संकेत मिल 
रहे हैं ! मेरी दृष्टि में तो रूस में राजनीतिक, आर्थिक और सामाजिक जीवन 
'का भयावना केन्द्रीकश्ण हो गया है जिसके सद्चालन के लिए अपरिमित शक्ति- 
शालिनी केन्द्रीभूत शासनसत्ता जन-समाज के मस्तकोपबिष्ट हो गयी है। उस 
शासनसत्ता ने स्वभावतः प्रचण्ड केन्द्रीक्ृक हिंसा का आश्रय अहण किया है। 
“परिणामत: जन-समाज का अज्ञ-प्रत्यज्ञ केन्द्रित सत्ता की उँगलियों से दत्चा 
हुआ दहै। में नही समझता कि यह स्थिति उस समाज की स्थापना का संकेत 
है जो वर्गदीन होगा और जिसमें श[ूसनशक्ति भी विधटित, वितरित और 
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विलप्त हुई रहेगी । फलतः मेरी दृष्टि में रूसी क्रान्ति का वह पहल जो उसको 
विशेषती रही है खठाई में पड़ा दिंखायी देता है | ॒ 

: तात्पय यह कि गत महायुद्ध के बाद मानव-जगत्‌ की समस्याओं को सुल- 

ने के लिए जो प्रयोग हुए उनकी गति कुछ विचित्र ही हुई | अवस्था यह 
है कि समस्याएँ सम्प्रति और अधिक गम्भोर होकर उपस्थित हुईं हैं| वतमान 
महायुद्ध ने कल के संसार को नष्ट किया है। आज का जगत्‌ विक्षत और 
विचूर्ण है । अब कल के जगत्‌ के निर्माण का प्रइन प्रस्तुत है। पर निर्माण 
किन आधघारों पर, किन तत्वों को लेकर करना श्रेयरकर होगा जिसमें मनुष्य 
अपने भविष्य को सुरक्षित रखने में समथ हो सके ? यह तो निविवाद है कि. 
मनुष्यता ऐसे जगत्‌ के निर्माण की अपेक्षा कर रही है जो हिंसा और पशुता 
से मुक्त हो, जिसमें वर्ग-प्रभुता, वग-मेद-तथा बगशोषण न दह्ो, जिसमें मनुष्य 
व्यक्तिगत तथा समवेत रूप से सांस्कृतिक विभूति के उपभोग का अधिकार तथा 
अवसर अपनी योग्यता के अनुपार समान रूप से प्राप्त कर सके। मानव-समाज 
साज्ञोपाज़् स्व॒तन्त्र, सुखी तथा निर्भय होकर जं.बनयापन कर सके | यही 
है लक्ष्य जिसके प्रकाश में भावी व्यवस्था का निर्माण अपेक्षित है| पर प्रश्न 
तो यह है कि इस लक्ष्य की पूर्ति केसे की जाय ? वह कोन-सा माग है, कोन 
सी पद्धति है जिसका अवलम्बन करके मनुष्य इष्ट स्थिति का निर्माण कर सकता 
है। माकसंवाद एक आयोजित पद्धति उपस्थित करने का दावा अवश्य करता 
है। जगत्‌ के कोटि-कोटि नर-नारियों के हृदय पर. उसका प्रभाव है जो उसके 
द्वारा निर्दिष्ट पथ पर अग्रसर होने में मानवता का कल्याण देखते हैं । 

पर जहाँ यह है वहीं गाँधीजी एक नयी दिशा की ओर, एक नये पथ ओर 

नयी पद्धति की ओर संकेत करते दिखाई दे रहे हैं। उनके विचार यूरोप की 
विधारधाराओं से भिन्न हैं, उनका पथ जगत्‌ में प्रचलित आधुनिक पथों से मिन्न 
है । प्रस्तुत ग्रन्थ में उन प्रयोगों की विवेचना की गयी है जो गत दो दशकों में 
यूरोप में प्रथुक्त हुए हैं। उन प्रयोगों के पीछे बहने वाली विचारधाराओं से - 
गाँधीजी के विचारों की तुलना करने की चेश भी की गयी है | स्पष्ट है कि. 
गांधीजी विभिन्न दृष्टि से जगत्‌ की समस्थाओं की ओर देखुते हैं और तदनुरूप 
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नव-पद्धति का प्रतिपादन करते हैं | अब उन मनीषियों और पंडितों तथा जन- 
समाज के विचारशील वर्गों का जिनके हृदय में-जगत्‌ हित की कामना है-यह्व काय 
है कि वे-गाँधीजी के विचारों और उनके द्वारा निर्दिष्ट पथ की विवेचना करें, 
उन्हें अपनो बुद्धितुला पर तोल ओर यह देखें कि उन विचारों और उस पद्धति 
में उपयु क्त लक्ष्य की ओर जगत्‌ को अग्रसर करने की क्षमता द्वे अथवा नहीं। 
वे यह भी देखें कि आधुनिक चुटियों का परिहार करने में तथा वतमान समस्याओं 
का हल उपस्थित करने में गाँधी नी के विचार सहायक हो सकते हैं या नहीं । 

में गाँधीवादी होने का दावा नहीं करता और न यही दावा करता हैं कि 
में गाँधीजी के विचारों को जिस रूप में अभिव्यक्त किया है वह गांधीजी अथवी 
गाँधीवादियों को ग्राह्मय होगा | मैंने जिस रूप में गाँधीजी को समझा है उसी ' 
रूप में चित्रित कर देने की चेश की है । लक्ष्य केवल इतना है कि विचारक 
समाज का ध्यान आज उस व्यक्ति के विचारों की ओर आक्ृष्ट किया जाय जो 
एकमात्र विश्व-कल्याण की कामना से उत्प्रेरित है, जिसके रोम प्रति रोम से 
दलित और विताड़ित बसुधा की वेदनामयी रागिनी प्रतिध्वनित हो रही है | में 
अपनी अयोग्यता, सीमा तथा अक्षमता से सवंया परिचित हूँ | संभव है अपने 
को व्यक्त करने में भी मुझे ससलता न मिली हो | पर मला या बुरा जो बन 
पढ़ा है वह पाठकों को सेवा में अपित है अपनी छुटियों को समझते हुए भी 
लिखने का साइस किया क्योंकि मैं भारतीय संस्कृति का उपासक हूँ | मुझे ऐसा 
ज्ञात होता है कि इस युग में जब भारत अपने इतिहास की कृष्णतम परिस्थिति 
से जा रहा है गाँधीजी में भारतीय संस्कृति अपनी उज्बल आमा के सहित 
प्रतिषिम्बित हुईं है। ऐसे समय जब जगत्‌ पथानुशीलन में साम्रह संल्ग्न है 
और जब विश्व के प्रांगण में गहरी सांस्कृतिक टक्कर होती दिखाई दे रही है मैं 
यह कामना करने का लोभ संवरण नहीं कर सकता कि भारत अपनी परम्ण्रा 
और गौरव के अनुकूछ अपना स्थान प्राप्त कर सके | 


आज से ढाई सहस्॒ वष पूव के उस युग की स्मृति बार-बार हो जाती है 


जन्चन भारत का एक महाप्राण मानव काशी के निकट ऋषिपत्तन में घर्मंचक्र का 
श्‌ः 
प्रवतन करते हुए अमृतवाणी में त्रोछ उठा थाः-- 
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“जरत भिक्खवे चारिक॑ बहुजनहिताय, बहुजनसुखाय, लोकानुकंपाय, 
अत्थाठ, हिताय, देवमनुस्सान! | : 
मानव-हृदय की ज्वाला का शमन करने में उसके अन्तर से निर्गत शीतल 
धारा ने क्या असीम सफलता नहीं प्राप्त की थी ? भारत को अपने उस अभिनय 
पर आज भी गव है। सम्प्रति विमदिता और दग्धा मेदिनी पुनः किसी ऐसे ही 
के कर स्पश की प्रतीक्षा कर रही है। भारत उस अभाव की पूर्ति क्या पुनः कर 
सकता है ! मैं समझता हूँ कि ऐसी कामना करने का अधिकार हमें है | बहुजन 
हिताय, बहुजनसुखाय, छोकानुकंपाय, गाँधीजी का जीवन अपित है। उनके 
विचारों में मारतीयता का वही रंग झलक रहा है | वे जगत को वह दे रहे हैं 
'जो भारतीय है | फलतः यह दुर्भाग्य की बात होगी यदि भारत का विचारक 
समाज उनके विचारों को समझने ओऔरत़ौलने की चेश न करे। देश का शिक्षित 
युवक-समुदाय अवश्य ही विदेश से आने वाले प्रकाश को ग्रहण करे पर अपनी 
राष्ट्रीय प्रतिमा की ज्योति की उपेक्षा करना अपनी आत्मा को और अपने प्राण 
को खो देना है। आवश्यकता है कि हम आत्मविस्मुतन हों, अपनी विभूति को 
खो न दे और फिर जो बाहर से मिले उसे बुद्धि और विवेक के सह्वित ग्रहण 
करें | इस ग्रन्थ की रचना इसी दृष्टि को लेकर की गयी है | यदि एक व्यक्ति 
के हृदय में भी मैं उपयुक्त भावों को जाग्रत कर सका तो अपने श्रम को 
सफल समझगा | 
इसके पहिले कि लेखनी को विश्राम दूँ में प्रयाग विश्व विद्यालय के छात्र 
श्री प्रतुछ कुमार शमन को हृदय से आशीष दिए बिना नहीं रह सकता | इस 
युवक ने इस ग्रन्थ की कापी तैयार करने में अथक परिश्रम किया है | जेल में 
मेरा स्वास्थ्य सबंथा संतोषजनक नहीं रहा । लिखने का आयास मेरे लिए अहि- 
तकर सिद्ध हो रहा था। शमन ने इसमें मेरी सहायता की | मैं बोलता जाता 
था ओर वह लिखता जाता था। प्रायः सारा ग्रन्थ इसी प्रकार छिखा गया | 
भगवान्‌ उसे चिरायु करें | इति शम्‌-. 
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आधुनिक विश्व का स्वरूप 


आज के विश्व पर जब हम दृष्टिपात करते हैं तो उसे स्पष्टतः दो 
विभिन्न स्वरूपों में अभिव्यक्त पाते हैं। उसका एक स्वरूप आशाप्रद*है 
तो दूसरा निराशाजनक है। एक ओर हम आदशेवादी, बुद्धिशील, 
समुन्नत और प्रकृति को अपनी चरणुसेविका दासी बनानेवाले जगत्‌ को 
पाते हैं तो दूसरी ओर संकट से आ्ैछन्न, मनुष्य से उत्पीड़ित, रक्त से 
लिप्त, विपत्ति की मारी विक्षत वसुधा को सामने पड़ी कराहते देखते हैं । 
धरित्री का यह दो “विभिन्न और विरोधात्मक रूप आज इतना स्पष्ट, 
इतना व्यापक और इतना गम्भीर हो गया है कि उसकी अनुभूति मानव- 
समाज का प्रत्येक वर्गे, जगत्‌ का प्रत्येक राष्ट्र और प्रत्येक व्यक्ति कर 
रहा है । एक ओर हम यह देखते हैं कि मनुष्य महान आदर्शों,, महती 
कल्पनाओं, उत्तम व्यवस्थाओं को जन्म देने में सफल हुआ । जीवन का 
कोई चेत्र चाहे वह सांस्कृतिक हो अथवा बौद्धिक, राजनीतिक हो 
अथवा सामाजिक, सर्वेत्न हम मनुष्य की उन्मुक्त प्रतिभा को इतंनी लम्बी 
उड़ान लेते देखते हैं, इतनी दूर तक जाने में समर्थ पाते हैं कि उसकी - 
कल्पना करना भी कठिन हो जाता है। अपने इतिहास के इस युग में 
मानव-जाति जीवन के"प्रत्येक क्षेत्र में जिस उच्चतम बिन्दु पर पहुँची 
दिखाई देती है वहाँ तक पहुँचने की बात भी एक शताब्दी पहले के: 
मनुष्य ने न सोची रही होगी। उस युग के बीते अभी अधिक समय » 
नहीं हुआ जब मानव-समाज का जीवन रूढ़ियों और परम्पराओं तथा: 
अन्धश्रद्धा के अन्धकार से ही आच्छन्न था। मनुष्य अन्धविश्वासों का 
ऐसा पूजक था कि अपनी अन्तःस्थली के गवाक्ष को बंद करके सत्य की: 
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प्रकाशमथी रश्मियों को अपने मम में प्रविष्ट होने देना भी विधातक 
समभता था। यूरप का मध्ययुग ऐसा ही काल था जब धर्म-पुरोंहितों 
द्वारा पोषित और पालित अन्धविश्वास पश्चिम की भूमि को धार्मिकता 
के आवरण में अधार्मिक प्रथाओं तथा युद्धों से उत्पीड़ित करवा रहा 
था। अपने लम्बे ऐतिहासिक युग में भारत अनेक बार ऐसी ही पतिता- 
वस्था से पार हो चुका है जब अन्धपरम्पराओं ओर रूढ़ियों में फँंसकर 
भारतीयता उन्मुक्त चिन्तन और सत्यानुभूति से बिरत होकर अधेमुख 
होली रही है । प्रकृति द्वारा प्रदत्त बुद्धि के टिमटिमाते दीपक को अपने 
झटके से बुझा देने में समथ अन्धश्रद्धा के उदर से उस अन्धकार का 
सजन होना अनिवाये है जो जीवन-पथ को तिमिराच्छन्न करके 
भयावने विनिपात का कारण होता है । 
समय आया जब जीवन की चेतना प्रगति के नेस्र्गिक प्रवाह से 
प्रबुद्ध हुई । यूरप में धार्मिक सुधार और उसप्तके बाद पुनरुद्धार युग का 
अविभोव उस बुद्धिवाद के उदय की शुभ सूचना थी जिसने मनुष्य को 
कठोर अन्धविश्वास के भीषण बन्धन से मुक्त किया । विज्ञान का जन्म 
इसी बुद्धिबांद के उद्र से हुआ, जो आज के मनुष्य की महती विभूति 
है। विज्ञान ने मनुष्य को प्रगति की शक्तियों पर असाधारण प्रम्नुता 
प्रदान कर दी । विज्ञान के द्वारा उसे वह सब मिला जिसकी चाह मनुष्य 
को हो सकती थी। अपरिमित ऐश्वयं, असीम विभूति, असाधारण 
क्षमता, अनिरवेचनीय ज्ञान, अभूतपूर्व गति तथा प्रथ्वी पर अकल्पित 
प्रमुता का अधिकारी मनुष्य हो गया। भौगोलिक बाधाएँ मिट गयीं, 
अलंघ्य गिरिशंग तथा अगाघ जलनिधि उसकी मुट्ठी में आ गये । अकाल 
और अवषेण. प्लावन और तुषारपात से मनुष्य को पस्त करने की जो 
सामथ्य प्रकृति में थी वह बड़े अंश में जाती रही। मनुष्य ने उसकी 
शान और भय ही जैसे मिटा दिया। विशाल धरातल एक सूत्र में 
आबडद्ध होता दिखाई पड़ा । मानव-बुद्धि और कल्पना तथा उसकी दृष्टि 
 अदशेनीय परमाणुओं से लेकर ब्यलन्त अह-नक्षक्नों तक का भेदन करने 


्क 
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लगी । उत्पादन के साधन और यातायात के प्रकार में जो महतदी क्रान्ति 
हुई 'डसका तो कुछ पूछना ही नहीं । ऐसा ज्ञात हुआ है कि मनुष्य को वह 
शक्ति प्राप्त हुई है जिसके द्वारा वह अभाव की सत्ता को ही मिटा देने 
में समर्थ होगा । मानबता के इतिहास में कभी ऐसा युग नहीं आया था 
जब भनुष्य को चतुर्दिक यह महती शक्ति प्राप्त हुई रही हो । संभवत: 
वह योग्य हो गया था घरती को आर्थिक दुःख और भौतिक अभाव तथा 
क्लेश से सवंथा मुक्त कर देने में | इस नये ज्ञान, नयी चेतना और नयी 
शक्ति के द्वारा मनुष्य नयी संस्कृति को जन्म देने में सफल हुआ | ज््गत्‌ 
को नया जीवन, नया दृष्टिकोण, नयी धारणा और नया आददशो प्राप्त 
हो गया । फिर तो राजनीतिक ओर सामाजिक, आर्थिक तथा व्याव- 
सायिक, सांस्कृतिक ओर बोद्धिक 'क्षेत्र में नया प्रकाश फेलने लगा। 
मनुष्य ने अधिकार और कतेव्य की नयी विवेचना कर डाली, राज्य- 
व्यवस्था के आदशे की नयी कल्पना कर डाली । यूरप की आधुनिक 
सभ्यता की सबसे बड़ी देन ओर बहुमूल्य भेंट वह राजनोतिक कल्पना 
है जिसमें मनुष्य की स्वतन्त्रता का चरम विकास मूते दिखाई देता है। 
. इस कल्पना में शासन-व्यवस्था साध्य नहीं साधन है जो व्यक्ति और 
- समाज के हितसम्पादन के लिए ग्राह्म समझी गयी । मनुष्य की स्वतन्त्रता, 
समता और बन्धुत्व के उच्च घोष के साथ यूरप ने मानवसमाज के' 
राजनीतिक विचारों को वह अभिनव स्फूर्ति प्रदान की जिसने सभ्यता के 
इतिहास में नये अध्याय का आरम्भ कर दिया। लोकतत्त्र के रूप में 
व्यक्त हुई इस कल्पना ने 'बहुजनहिताय, बहुजनसुखाय' को वह नेतिक 
लक्ष्य और आधार प्रतिपादित किया जिस पर शासन-सत्ता का संघटन 
आश्रित होना चाहिए । आधुनिक मानव को अपनी इन्हीं कल्पनाओं पर गये 
हुआ । ऐसा ज्ञात हुआ कि मनुष्य मनुष्य के उत्पीड़न से, निरंकुश-शासन 
ओर स्वच्छन्द राज-व्यवस्था से, दासता और दलन से मुक्त हो गया। 
जब धरती परस्पर निकट आने लगी, और भौगोलिक बाघधाएँ 
मिटने लगीं, लंडन और वाशिंगटन जे बने पदाथ अनन्त जलराशि का 
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सन्तरणु,करते हुए भारत में सुदूर गाँगों और अफ्रीका के जंगलों तक 
पहुँचने लगे तो धीरे धीरे अन्तर्राष्ट्रीय चेतता भी जागरित होने लगी । 
क्रमशः मनुष्य अन्तर्राष्ट्रीय सहयोग, सहायता और रक्षा का स्वप्त देखने 
लगा । समस्त मानव-जाति की एकसूत्रता की अनुभति होने लगी और 
समय आया जब . सारी घरती एक परिवार की ओर जगत में विश्व- 
व्यवस्था की कल्पना भी उदीयमान होने लगी। ज्ञान के प्रत्येक ज्षेत्र 
में मनुष्य को आशातीत सफलता मिली। कालप्रवाह से विज्ञीन हुए 
अतीत के सहख्राव्दियों का चित्र अपने ज्ञान की तूलिका से उसने चित्रित 
कर डाला, धरती का जीवनचरित लिख डाला, विकास-गति की रूप रेखा 
अंकित कर डाली, प्रकृति के रहस्यों का उद्घाटन कर डाला और जीवन 
की उस गू ढ़ता में प्रवेश किया जो अघ तक दृश्य जगत्‌ से सवंधा प्रथक्‌ 
ओर बुद्धि के लिए अज्ञात था। विश्व का यह स्वरूप -आशाप्रद नहीं 
है तो क्या है? मनुष्य को आइशेंवादिता, बुद्धिशीलता और उन्नति 
का उज्जवल प्रदशेन स्पष्ट है। पर जहाँ उसका यह स्वरूप हे वहों दूसरी 
ओर इससे भिन्न रूप भी है जिसकी उपेक्षा असंभव है। जगत्‌ के 
दुःख और उसकी दरिद्रता का निवारण तो दूर रहा हम ऐश्वय के मध्य 
में अभाव का विकराल और रोमांचक स्वरूप सामने पाते हैं। भले . 
ही एक ओर विल्ञास का मूला पड़ा हुआ हो ओर कुछ लोग लक्ष्मी की 
लोल लीला में लिप्त हों पर भूखों ओर नंगों की अपार भीड़ इतनी 
विशाल हे कि उनके करुण क्रंदन से प्रथ्वी प्रकम्पित हो रही हे। जठराप्नि 
की लपलपाती ज्वाला से सारा मानव-समाज भस्म हुआ दिखाई देता 
'है। भल्ते ही उपभोग्य वरतुओं का निर्माण प्रचुर*मात्रा में होता हो, 
* उत्पादक देशों के व्यावसायिकों के गोदाम उत्पन्न पदार्थों से पढे पड़े 
हों, विस्तृत सूप्रदेशों में खड़ी फसलें लहलहा रही हों, लाखों मन सोने- 
चाँदी का लेन-देन होता रहता हो, पर व्यापक किन्तु अभागा जन-समूह 
अभाव को आग में ही जलता रहता हे। वह उत्तरोत्तर साधनहीन 
अधिकाधिक भूखा और दयनीय की होता जाता दिखाई दे रहा है, 
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यद्यपि न पदार्थों की कमी दिखाई देती है और न ऐश्वय .भांडार में 
क्षीणता । यातायात के साधनों में अकल्पित उन्नति हुईं है,«प्रथ्वी के 
कोने-कोने में अभीष्ट पदार्थों को पहुँचा देना संभव है पर जन-समाज 
में यह शक्ति नहीं और न इतना सामथ्य बाकी बची कि वे उपलब्ध 
सामग्रियों से झपनी आवश्यकता का निराकरण कर सकें | जगत्‌ को यह 
स्थिति अभूतपूर्व असंतोष, उम्र बगेंसंघव॑ं ओर भयावनी कढ़ुता का 
सर्जन कर रही है। 


व्यावसायिक प्रतिस्पर्धा ने वह तीत्रता ग्रहण की है कि जगत्‌ एकाधिक 
बार युद्ध की ज्वाला में विदग्ध हो चुका। धरती के प्रदेशों पर आधिपत्य 
हो स्थापित करने, साम्राज्यों की रचना करने, बाजारों की नकेल अपने 
हाथों में रखने की चेष्टा अन्तर्राष्ट्रीय भावना, एकसूत्रता और आदश- 
बादिता को पूर्णेत: चबा चुकी है। साम्राज्याधीन प्रदेशों का भयावना 
दोहन संसार को नारकीय बनाए दे रहा है। जिन देशों को लोहे का 
सामना लोहे से करने की शरक्ति प्राप्त नहीं है, जो औद्योगिक देशों के 
घन-पशु व्यावसाथिकों के पीछे चलनेवाली उस देश की सरकार की 
संगीनों का कुंठन करने की सामथ्य नहीं रखते या तो अपने कलेजा 
फड़वा डालें अथवा अपनी स्वतन्त्रता, अपना सम्मान और अपनी 
मनुष्यता को तिल्ञांजलि देकर साम्राज्य-लोलुप-प्रसुओं के संमुख सिर 
भुका दें । आज जगत में ऐसी ही पराधीनता और पोषण का नग्न 
स्वरूप प्रदर्शित है। चतुर्दिक्‌ दलन, दासता ओर दरिद्रता को बीभत्स 
लीला हो रही है। देश में असंतोष, विदेश में असंतोष ओर पराधीन 
देशों में असंतोष की आग दहकती क्‍या दिखाई नहों दे रहो है। 
आधुनिक जगत्‌ का सारा सामाजिक, आर्थिक ओर राजनीतिक संगठन - 
पूँजीवाद पर स्थापित हो चुका है । 


इस व्यवस्था ने मानव-श्रम का न कोई मूल्य रहने दिया और न 
कोई महत्त्व । श्रम से उपाजित सम्पत्ति पर स्वामित्व उत्पादक का न 
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होकर किसी अन्य का हो जाता है और उत्पादक स्वयं मजदूरी में मिले 
वेतन का विनियोग पुनः अपने ही श्रम से उत्पन्न पदाथ को प्राप्त करने 
में कंरता है ओर इस प्रकार उसके दोहरे शोषण पर पूंजीवाद फलता- 
फूलता रहता है। परिणाम यह होता है कि एक ओर पूंजी बढ़ती 
चलती है जिस पर स्वामित्व पूजीपति को प्राप्त होता है और दूसरी 
ओर उत्पादक रिक्त मंजूषा में पड़े दो-चार ठीकरों पर माल्न बेचने 
के बहाने आक्रमण किया जाता है ओर वह अधिकाधिक शोपषित होता 
चलता है। पूंजीवाद” ने जीवन के मूल्य का अंकन करने के लिए एक 
दूसरा ही माप-दंड उपस्थित कर दिया है। महत्त्व आज केवल्ल घन का 
रह गया है। मनुंष्य की सारी तौल घन के ही द्वारा की जाने ल्गो है। 
उसकी योग्यता, बुद्धि, सफलता और महत्ता का तोलन घन ही तुला 
से किया जाने लगा है। जब धन का ऐसा मूल्य हो गया हो तो उसकी 
असमानता के आधार पर स्थापित सामाजिक जीबन में घोर वेपम्य का 
होना अनिवाय है। 
धनशीलों की प्रतिष्ठा, पद, अधिकार और शक्ति मी विशेष रूप 
प्रहण करती है। सिद्धान्ततः यह भले ही कहा जाता हो कि न्याय की 
-दृष्टि में सब समान हैं, पर व्यवह्ारत: धनी और निर्धन दो हो जाते हैं, 
जिनके साथ तदनुकूल भेव-मूलक बतोव किया जाता है। आज तो 
प्रतिष्ठा ओर अधिकार धन के ही अंग और उपांग बन गये हैं। जो धनी 
हैं उन्हीं का सारा अधिकार है और जो निर्धन हैं उनके जिम्मे केवल 
कतेव्य ही कतेग्य हे । फलत: जो वर्ग अधिकार का उपभोग करता है 
उसका स्वार्थ र्वभावत: घन में ही स्थिर हो जाता है उसके लिए 
अनिवाय हो जाता है कि वह धन की रक्षा और उसकी वृद्धि करते 
जाने में अपनी सारी शक्ति और अधिकार का उपयोग करे। वर्ग-स्वाथ 
के लिए सामूहिक हित की बलि इसी कारण चढ़ाई जाने लगती है, जिसका 
निश्चित परिणाम होता है सामाजिक जीवन में संघर्ष ओर विक्षोभ का 
सूत्रपात | यही है पूंजीवाद की स्थूल रूपरेखा । 
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समस्त पूजीवादी देशों की जनता अपने देश की पूँजीवादी व्यवस्था 
से स्वयं तञस्त और पीड़ित है। पर पूँजीवाद का विष अपनी सीमा से 
कहाँ अधिक दूर तक व्याप्त है। सुदूर देशों के निवासी, महासमुद्रों के पार 
झूनेवाले, विशेष कर अश्वेत जातियों के लोग, एशिया और अफ्रीका के 
देश उनसे भी कहीं अधिक दलित ओर सताये हुए हैं । अपने स्वार्थे की 
पूति के लिए पूंजीवादी राष्ट्र धरातल के विभिन्न भूभागों में अपना 
साम्राज्य स्थापित करके वहाँ के निवासियों का दुदोन्‍त दोहन तथा दलन 
करते हैं। पर 'पूँजीवाद' इतने से भी सनन्‍्तुष्ट नहीं होता । वह है भीषण 
महाविभीषिका जिसका तोष होना संभव ही दिखाई नहीं देता। 
पारस्परिक प्रतिस्पर्धो ओर साम्राज्य-पिपासा के का रण पूँजीबादी राष्ट्र समय- 
समय पर परस्पर भिड़ जाते हैं अपनी पापाग्नि में अखिल भूमंडल को 
भोंककर मह्दाविनाश का प्रलयंकरं हृश्य उपस्थित कर देते हैं । 

इन सबके सिवा पू जीवाद का सबसे बड़ा दोष तो उन समस्याओं 
की सृष्टि कर देना है जिन्हें सुलकाना अब उसकी शक्ति के परे हो गया 
है। जगत्‌ के सामने आज यह प्रश्न उपस्थित है कि पूजीवादी व्यवस्था 
ने मानव-समाज को जिस प्रंक में ला पटका है, वहाँ से अब उसे कैसे 
बाहर किया जाय ? संसार जहाँ पहुँच गया है यदि वहीं उसे पड़ा रहने 
' दिया जाय तो उसका संहार भी निश्चित दिखाई देता है । क्षण भर के 
लिए उन समस्याओं पर बविहंगम दृष्टि डालिए जिनका सजंन स्वयं 
पूँजीवाद ने कर डाला है। यन्त्रीं के द्वारा पदार्थों के उत्पादन की मात्रा का 
अकल्पित रूप से अपरिमित हो उठना स्वाभाविक था। जब तक संसार के 
अनेक प्रदेशों और बाजारों पर प्रश्नुता स्थापित करके उत्पन्न प्रभूत पदार्थों 
को अत्यधिक परिमाश में खपाना संभव था तब तक पूँजीवाद की नैया 
स्थिर गति से बराबर आगे की ओर बहती चली गयी । पर यह अवस्था 
अनन्त काल तक नहीं टिक सकती थी । घरती असीम नहीं है ओर न 
पदार्थो' की खरीद करनेवालों की संख्या ही असंख्य है। साथ-साथ 
व्यवसाय में किसी एक देश को जगत्‌ भर में एकाधिकार भी प्राप्त नहीं 
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हो सकता था और न उत्पादन की वैज्ञानिक पद्धति किसी एक ही देश 
की बपौती होकर रह सकती थी। यूरप के अनेक देश धीरे धीरे नये 
'जद्योगवादः को अपनाने लगे थे जो जगत्‌ के बाजारों पर छापा मारने 
लगे थे । अनिवायेतः वह स्थिति आयी जब उत्पत्ति खपत की अपेक्षा 
अधिक होने लगी। नये व्यवसायियों के लिए अपने माल को खपाने 
"के लिए आवश्यक हो गया कि विरोधियों की अपेक्षा अपने पाल को 
- सरता कर । 
पर अधिक दिनों तक यह स्थिति भी नहीं चल सकती थी । पदार्थों 
के मूल्य के पतन के साथ-साथ मज़दूरी भी कम की जाने लगी, जिसके 
फलस्वरूप जनवग की क्रयशक्ति का हास होने लगा । जब खरीदार की 
खरीदने की शक्ति ही न रहेगी तो माल की खपत द्वोगी केसे ? फल्तः 
ओद्योगिक देशों में उत्पन्न पदार्थों छा भांडार भर उठा। उन्हें खपाये 
बिना उत्पादन करते जाना संभव नहीं था। खपाने के लिए माल को 
क्रमशः सस्ता करते जाना पड़ा । परिणामतः उत्पादन की क्रिया रुकने 
लगी ओर बेकारी बढ़ने लगी। फलतः ऐसे दुग्बक्र की सृष्टि हुई जिसमें 
जैसे जैसे उत्पादन बढ़ा वैसे वेसे माल की खपत कम हुई ओर उत्पादन 
की गति रुकने लगीं। जेसे जेसे उत्पादन कम होने लगा, माल सस्ता किया 
जाने क्षगा वेसे वेसे बेकारी बढ़ने ल्गी। यान्त्रिक डजद्योगवादः ने. 
हस्तकोशलों, ग्राम-उद्योगों और कुटीर-व्यवसायों का सबंनाश तो पहले 
ही कर दिया था| जन-पमुदाय के लिए सिवाय कल-कारखानों के रोटी 
कमाने का कोई साधन बाकी नहीं बचा था। 
जब कल-कारखाने तथा उत्पादन की क्रिया रुकने लगी तो बेकारों 
की अपार सेना के लिए न काम बाकी बचा ओर न*भूख की शान्ति करने 
का कोई उपाय रह गया। इस कुचक्र में पड़कर 'पूजीवाद' का सारा 
आर्थिक संघटन स्वयं हो भमसकने ल्गा। जिस उत्पादन की प्रक्रिया के 
गर्भ. से 'पूंजीवाद' का प्रसव हुआ था, वही उसके लिए विधातक सिद्ध 
' टोने ज्गी । अद्योगिक देशों की सरकारों. की इस दुदंशा से राष्ट्र को 
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बाहर निकालने के लिए नाना प्रकार के उपचार करने पड़े । पर वे सब 
उपचार समस्या को हल करने की दृष्टि से नहीं किये गये थे, बल्कि उनका 
लक्ष्य था.पतनोन्मुख 'पूंजीवादी व्यवस्था की 'येन केन प्रकारेण' रक्ता 
करना । पूंजीवादी लोकतन्त्र वास्तव में लोकतन्त्र नहीं वरन्‌ पूंजीपतितन्त्र 
के रूप में ही प्रतिष्ठित हे । सारी प्रभ्गुता, शासन-सत्ता और अधिकार 
केन्द्रीभूत है पूंजीपति वर्ग के हाथ में, क्योंकि सरकारों की नकेल उन्होंने 
पकड़ रखी हे । स्वभावत: ये सरकारें पूँजीपतियों के हित के लिए और 
“पूजीवादी' व्यवस्था को स्थायित्व प्रदान करने के लिए ऐसे उपचार करने 
लगीं जो समस्या के मूल कारणों की उपेक्षा करके केवल वर्गहित,का 
'साधन करते थे । 

साम्राज्य के बाजारों में प्रतिस्पर्धियों के माल का. आयात रोकना, 
अपने देशों में जकात की ऊँची दीथार खड़ो करना राष्ट्रीय उद्योगों के 
संरक्षण के नाम पर गरीब जनवर्ग को साम्राज्याधिपति राष्ट्र का महँगा 
माल भी खरीदने के लिए बाध्य करना, मुद्रा और विनिमय की नीति का 
इस प्रकार संचालन करना कि दूसरे देशों के बाजारों में अपने माल का 
मूल्य गिराकर बेचा जा सके और वहाँ के उद्योग तथा वाणिज्य-व्यापार 
'को चौपट किया जा सके आदि कुछ ऐसे उपाय थे, जिनका अवलम्बन 
'करके पूं जीपति वर्ग के हिंत की रक्षा करने का प्रयास किया गया। 
स्पष्ट है कि समस्या हल होने के बजाय उल्कतोी ही चली गयी, क्योंकि 
मूल दोष के परिहार की ओर ध्यान हो नहीं दिया गया। दोष था 
'पूं जीवादी उत्पादन, वितरण और विनिमय की पद्धति में और उस 
प्रवृत्ति में जिसके द्वारा उनका संचालन किया जाता है। दोष था उस 
व्यवस्था का जिसमें" उत्पादन के साधनों का. केन्द्रीकरण होता है 
अनुत्पादक वर्गों के हाथ में और उसी के हाथों में वितरण और विनिमय 
'का सारा सूत्र भी केन्द्रीभूत हो जाता है। यह्‌ स्थिति अनिवार्यतः बर्ग- 
स्वार्थ का प्रजनन करती है और शोषण का कारण बनती हे। 'पूँजीवाद' 
'में इसी का मू्त रूप व्यक्त होता है। पूंजी और सम्पत्ति का केन्द्रीकरण 
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केन्द्रित वगहित के रूप में उद्भूत हो जाता है, जिसकी रक्षा में सारी 
अर्थनीति और राजनीति परिचालित होने लगती हे । 

एक बर्ग के हाथों में सब कुछ का केम्द्रोकरण ही तो मूत्र दोष था 
ओर है, जिसका निराकरण किये बिना समस्या को सुल्लकाना न संभव 
था और न हो सकता है। जब वर्ग-भेद होगा तो बर्गहित भी परस्पर 
विरोधी होंगे और वर्ग-संघर्ष भी अनिवाय हो जायगा। इस प्रकार 
'पूं जीवाद' ने अपने स्वरूप से ही उस स्थिति को उत्पन्न कर दिया है जो 
उसके लिये स्वयं ही भयावनी और संकटपूर्ण हो गयी है। उसकी 
अप्ननी व्यवस्था ही निसगतः अपने शत्रुओं का सज्जन करने में समथे हुई 
है। उसकी उत्पादन की प्रणाली और अथ-नीति ने स्वयं ही उत्पादन की 
क्रिया की गति का अवरोध न कर दिया है | उसकी ल्ञाभ उठाने की अन्ध- 
मूलक संवार्थ-प्रवृत्तिने स्वतः विरोधी वर्गो' की स्वाथेभावना को उत्तेजना 
प्रदान कर दिया है | फलतः पूंजीवाद” अपने ही भार से समूल कम्पित 
हो उठा है। आज उसने जगत्‌ को उस स्थान पर पहुँचा दिया है, जहाँ 
विभिन्न राष्ट्रों के पूंजीपतियों का हित परस्पर टकराने लगा है, जिसके 
फलस्वरूप ऐसे विश्वव्यापी महायुद्धों का सूत्रपात होता है जो 'ूँजी 
बादी' सभ्यता तथा तदुपाजित सारे ऐश्वय और वैभव को मटियामेट | 
कर देने के कारण होंगे ! ह 

जो लोकतन्त्र पश्चिमी सभ्यता की सबसे बड़ी देन थी ओर जिस पर 
उसे गयबे था, उसकी ह॒त्या निष्ठुरतापूबक करने में पू जीवाद सफल हुआ 
दिखाई देता है। लोकतन्त्रवादी कहे जाने वाले देशों में भी लोकतन्त्र की 
सत्ता बाकी नहीं रह गयी है। लोकतन्त्र की वह कल्पना जो सत्रहवीं और 
अठारहवीं शर्ती में लाक और रूसो, वेन्थम और मिल के मस्तिष्क में 
प्रादुभूत हुई थी आज कहाँ व्यक्त हो रही है? कहाँ है मानव के उन 
नेसर्गिक अधिकारों की रक्षा तथा सम्मान जिनकी पूर्ति के लिए ही 
उन्होंने सरकारों की उपयोगिता स्वीकार की थी ? संक्षेप में लोकतन्त्र के 
आधारभत भावों एर इृष्टिपात कीजिए और आज के अधिनायकबादी 
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नहीं किन्तु लोकतन्त्रवादी * यूरोपियन देशों की स्थिति से ,उनकी 
तुलना कीजिए। आप देखेंगे कि ओज जो कुछ है वह स्वधा उन 
सिद्धान्तों का विरोधी है। 

लोकतन्त्र की दृष्टि में प्रकृति का अटल सनातन विधान अपना ऐकान्तिक 
अस्तित्व रखता है. जिसके अनुसार जीवन का संचालन होता है। वह 
विधान मनुष्य के कतेठ्य और अधिकार का निर्धारण स्वयं ही कर चुका 
है | लोकतन्त्र की घोषणा है कि मनुष्यमात्र का यह नेसर्गिक अधिकार है 
कि वह स्वतन्त्र रहे, स्वस्थ रहे, जीवन का निर्वाह कर सके और अपनी 
सम्पत्ति का उपभोग कर सके | लोकतम्त्र की दृष्टि में समाज की रचजा 
का लक्ष्य यही है कि मनुष्य सफलतापूर्वक अपने अधिकारों का उपयोग 
अधिक से अधिक परिमाण में कर सके; क्‍योंकि प्रकृति ने ही उसे ये 
अधिकार प्रदान किये हैं। मनुष्य अधिक से अधिक अवसर, इन अधि- 
कारों का उपभोग करने के लिए प्राप्त करे और परिस्थितियाँ ऐसी उत्पन्न 
हों जिनमें अबाध रूप से वह इनका आस्वादन कर सके। इस लक्ष्य 
की पूर्ति के लिए समाज ने साधनरूप सरकारों को जन्म प्रदान किया । 

फलत: 'लोकतन्त्रवाद' के प्रतिपादक विचारकों की कल्पना सें समाज 
आर सरकार दोनों का अस्तित्व केवल इसलिए है कि वे मनुष्य को अपने 
नैसर्गिक अधिकारों का भोग करने में अधिक से अधिक सहायता प्रदान 
कर सकें; क्योंकि समाज हो अथवा सरकार कोई भी प्रकृति के विधान के 
परे नहीं है और वह विधान ही मनुष्य के अधिकार का निर्धारण कर 
देता है। जो शासन-सत्ता इस लक्ष्य की पूर्ति नकर रही हो अथवा 
अपने करतेठ्य की अवहेलना या उपेक्षा में रत हो उसके विरुद्ध विद्रोह 
कंरने और उसे मिटाकर दूसरी सरकार को स्थापित कर लेने का अधि- 
कार समाज को उसी प्रकार प्राप्त है जेसे कोई कुशल शिल्पी अनुपयोगी 
अस्थ का त्याग करके उपयोगी को ग्रहण कर लेता है। जब सरकारों की 
शक्ति ओर अधिकार समाज-प्रदत्त हैं तो समाज को अधिकार है कि 
उन अधिकारों का यदि दुरुपयोग होता हो अथवा कतेंव्य की पूर्ति 


जे 


उनका सदुपयोग.न होता हो .तो उसे वापस कर ले । 
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'ल्लोकतन्त्र' की इस कह्पना में स्वभावतः सरकार के संचालन का सारा 
अधिकार व्यापक जन-समूह के हाथों में ही निहित है। अन्तिम शक्ति 
सरकार के हाथ में नहीं किन्तु जनता के हाथ में हे और शासन-सत्ता उसकी 
दासी मात्र है। वेन्थम' ओर उसके बाद 'मिल' ने जिस नेतिक सिद्धान्त 
की स्थापना की थी और जिसे सरकारों के अस्तित्व के आधार का 
रूप प्रदान किया था वह यही था कि अधिक से अधिक लोगों के अधिक _ 
से अधिक कल्याण, सुख और हित की रक्षा करने में समथ होना ही 
सरकार का लक्ष्य है और इसी दृष्टि से उसका अस्तित्व वांछनीय और 
उपयोगी है । इस प्रकार ल्ोकतन्‍्त्र' ने मनुष्य के अधिकार की घोषणा की 
थी । पर जहाँ उसने अधिकार की व्याख्या की वहीं कतेव्य का निर्धारण 
भी कर दिया । उसकी दृष्टि में कतेग्य और अधिकार का सम्बन्ध 
अविच्छेद्य है । कतेठ्य बिना अधिकार की सत्ता ही नहीं है। जिस प्रकार 
कतेव्य पूर्ति किये बिना सरकारों का कोई अधिकार नहीं माना जा सकता 
उसी प्रकार व्यक्ति के भी कतंव्य हैं जिनकी पूर्ति किये बिना बह अपने 
अधिकार का उपभोग कर ही नहीं सकता । 


व्यक्ति का कतंव्य यही है कि वह जिस प्रकार अपने अधिकार की 
माँग करता है उसी प्रकार दूसरे के अधिकार का सम्मान करे, उसकी 
रक्षा करे ओर उसे वही अवसर प्रदान करे जिसे वह स्वरय॑ प्राप्त करना 
चाहता है । मनुष्य सामाजिक प्राणी है, व्यक्ति से व्यक्ति का सम्बन्ध है, 
अतः कोई भी व्यक्ति अपने अधिकारों का अधिक से अधिक उपभोग 
उसी समय कर सकता हे जब प्रत्येक व्यक्ति परस्पर दूसरे के अधिकार 
की रक्षा करने का क्तेव्य पालन करे । यदि आप मेरे अधिकार, मेरी 
स्वतन्त्रता और मेरे हिंत पर आघात करते हैं तो कोई दूसरा उसी 
प्रकार आपके अधिकार, आपकी स्वतन्त्रता ओर हित पर आक्रमण कर 
सकता है फिर तो किसी की न तो स्वतन्त्रता सुरक्षित रह सकेगी और न 
अधिकार । मनुष्य मत्स्यन्याय का शिकार हो जायगा और जिसकी लाठी 
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होगी उसी की हो जायगी मेंस । फलत: व्यक्ति को अपनी रक्षा, अपने 
हित, अपनी स्वतन्त्रता और अपने कल्याण के लिए भी यह आवर्श्यक है 
कि वह दूसरों की स्वतन्त्रता ओर हित का विचार करने, उसकी रक्षा 
ओर सम्मान करने का अपना कतेव्य पूरा करे । निरंकुश होकर केवल 
अहं की पूजा का यहीं अन्त होता है। 


अधिक से अधिक अहं' का विकास हो सके यह प्रत्येक व्यक्ति की, 
मनुष्यमात्र की स्वाभाविक एषणा होती है पर प्रकृति स्वयं इस प्रवृत्ति की, 
सीमा का निर्धारण करती दृष्टिगोचर होती है। “अहं' के विकास के लिए 
भी अहं” को सीमाबद्ध करना आवश्यक होता है, क्‍योंकि बिना उसके 
वह विकास भी संभव नहीं है। “अहं' के भाव में ही यद्यपि 'पर' के 
अस्तित्व की स्वीकृति समाविष्ट है तथापि अहं” ओर 'पर' का कल्याण 
इसी में है कि दोनों 'पररपरं भावयन्तः के मार्ग का अनुसरण करे | यदि 
दोनों एक दूसरे के योगज्ञेम तथा स्वार्थ और अधिकार का ध्यान न 
रखेंगे और परस्पर आदर न करेंगे तो वे दोनों स्वयं एक दूसरे का 
विनाश कर देगे। इस' प्रकार अहंभाव से भावित मनुष्य का स्वत्व 
'परत्व की रक्षा की ओर उन्‍्मुख रहकर ही.अपना विकास कर सकता है। 
फलत: व्यक्ति को अपनी सीमा स्वर्य बाँधने के लिए बाध्य होना पड़ता 
है। उसे स्वेच्छा से समाज के चरणों में अपनी स्वतन्त्रता का, अपने 
नैसर्गिक स्वच्छन्द और अश्लुएण अधिकारों का अधिकांश समपेण करना 
पड़ता है और अपने ऊपर बन्धन लगाकर समाज के निकट जाने के लिए 
बाध्य होना पड़ता है। व्यष्टि और समष्टि के इस सान्निध्य, समन्वय 
ओर सहयोग पर न केवल व्यक्ति ओर समाज का अस्तित्व निर्भर है 
बरन उन दोनों का विकास तथा श्रेय उसीं में संभव है। इसी आधार 
पर व्यक्ति और समाज का सम्बन्ध भी स्थापित है। इसी में दोनों के 
कतेव्य की व्याख्या है । 


व्यक्ति समाज की अवहेलना न करे और समाज व्यक्ति के 
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विकास का साधक बने। व्यक्ति समाज के हित को पूरा करे और उसमें 
अपर्ना हित देखे तथा समाज प्रत्येक व्यक्ति को अधिक से अधिकः अपने 
अधिकारों के उपभोग का अवसर प्रदान करे । इस आदशे की साधना 
के लिए उसे व्यावहारिक रूप प्रदान करने के लिए तथा उसकी रक्षा करने 
के लिए शासनसत्ता का प्रादुर्भाव हुआ । शासक के हाथ में जो भी अधि- 
कार और शक्ति है, वह समाजग्रदत्त है और उसका मूल व्यापक जन- 
समूह है। यही थी 'लोकतन्त्र”' की कल्पना। मानवता के इतिहास में 
ऐसा शुभ युग आया जब लोकतन्त्र' की उपयुक्त भावना और दृष्टिकोण 
का उदय यूरप में हुआ जो धीरे-घोरे जनवगें को प्रभावित करने लगा। 
पश्चिमी यूरप की जनता में इन विचारों ने प्रचंड मानसिक क्रान्ति कर 
दी, ओर मनुष्य की स्वतन्त्रता, सम्रता तथा बन्घुत्व में जीवन की साथ्थ- 
कता दिखाई देने लगी । पशुबल्न, बर्गेप्रभुता और निरंकुशता की भित्ति 
पर स्थापित तत्कालीन सामन्तवादी समाज की जड़ मनुष्य की प्रगति की 
धारा के वेग से हिल उठी । 

अनियन्त्रित राजन्यवर्ग जो राजसत्ता को देवी अधिकार और शक्ति 
से संपन्न घोषित करके अपनी समस्त निरंकुशता और निर्दंलन की नीति. 
को धमम द्वारा प्रतिपादित कर रहे थे वे इस नयी लहर से सिहर उठे | पर 
जनसमूह की कल्पनाएँ बदलती ही गयीं। सामाजिक और. व्यक्तिगत 
जीवन का मूल्य आँकने के लिए जिन आदर्शों का मानदंड स्थिर किया 
गया था वह स्वयं ही विचूण होने लगा। नयी धारणाएँ उनका स्थान 
अहण कर रही थीं। फल्नतः फ्रांस में अठारहवीं शती के अन्तिम चरण में 
मनुष्य की स्वतन्त्रता, समानता ओर बन्धुत्व की पुकार लेकर क्रान्ति हुईं। 
जिन आदर्शो की स्थापना के लिए फ्रांस ने शत्र का सहारा लिया उन्हें ही 
ब्रिटिश जनता ने बिना रक्तपात के केवल लोकमत की तीत्रता और शक्ति के 
द्वारा प्रतिष्ठित करने की चेष्टा की । उधर अमेरिकन स्वाधीनता के युद्ध में 
“सानवाधिकार' की घोषणा के द्वारा उन्हीं विचारों को महासमुद्र के पार 
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जन्म दे डाला। वास्तंब सें 'लोकतन्त्रवाद! का उदय मानव-विकास की 


दृभू शाधुनिक बिश्व का स्वरूप 


प्रक्रिया में मनुष्य की नैसर्गिक अहिंसक प्रकृति की विजय थी, जिसने वर्गे- 
प्रभुता, अन्धशोषण और निरंकुश शासन-पद्धति के स्थान पर सानवाधिकार 
की कल्पना की । लोकतन्त्र की दृष्टि में यह तभी संभव था जब शासन- 
सत्ता पर जनता का सामूहिक रूप से अधिकार हो । इसी कारण 'लाक 
ने प्रतनिधिमूलक शासन-व्यवस्था के सिद्धान्त की रूपरेखा खींची । 
'रूसो' ने तो विशुद्ध जनतन्त्र की कल्पना उसके चरमसमतम रूप सें की । 
शासन-सत्ता की स्थापना का प्रतिपादन इस रूपमें करके मनुष्य ने जीवन 
सम्बन्धी प्रश्नों को शान्तिपूवेक हल करने का उपाय ढूंढ़ निकाला | . 

अब तक शख्त्र के सहारे सर काटकर समस्याओं को हल करने और 
व्यक्तिगत तथा सामाजिक जीवन के संचालन की जो पद्धति थी उसके ' 
स्थान पर सर गिनकर सममोते, समन्वय ओर सामंजस्य के द्वारा उन्हीं 
बातों को पूर्ण करन की प्रथा ढूं ढ़ निकाली गयी । स्पष्ट है कि यह दृष्टिकोण 
ही उस अहिंसक प्रवृत्ति का द्योतक है जिसकी उस्रेरणा मनुष्य के जीवन 
को स्वभावत: उद्सी प्रकार प्राप्त होती रहती हे जिस प्रकार किसी भी 
दूसरी प्रव्नत्ति की। 'लोकतन्त्र' की यह्‌ आभा मानव-जीवन को एक सीमा 
तक आलोकित करने में समर्थ हुई थी | यूरप की यह मानव-समाज को 
बड़ी भारी देन थी जिस पर उसे गये करने का उचित अधिकार था। 
लोकतन्त्र के प्रकाश में मनुष्य की ऐतिहासिक गति एक विशेष दिशा की 
ओर मुड़ती दिखाई पड़ी । पर मानवता के दुर्भाग्य से यह प्रकाश एक 
दिन क्षीण होता और धीरे-घीरे बुकता दिखाई देने लगा। लोक- 
तन्त्रवाद' को जन्मभूमि यूरप में आज लोकतन्त्र का जैसा निदेलन और 
उपहास होता दिखाई दे रहा है वह रोमांचक हे । 

यदि आप लोकतन्‍्त्रात्मक देशों पर दृष्टिपात करें तो देखेंगे जननायक 
चास्तव में वर्ग-हित का ही साधन कर रहे हैं। अधिक से अधिक लोगों के 
अधिक से अधिक हित के संपादन का सिद्धान्त न जाने कब का समाप्त हो 
चुका है । न कहीं मनुष्य के नेसर्गिक अधिकार रह गये हैं और न कहीं 
रह गयी है ऐसी सरकार जिसकी सच्चा व्यापक जनवगें के अधिकारों की 
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रक्षा और हित की पूर्ति के लिए साधन रूप समभी जाती हो । वास्तव 
में आज सरकारें व्यक्ति के लिए नहीं, समाज के लिए नहीं रह गर्यी हैं, 
प्रत्युत व्यक्ति ओर समाज ही सरकार के लिए रह गया है। स्वतन्त्रता 
ओर मनुष्य के अधिकार-सम्बन्धी सिद्धान्त मुख से भले ही उच्चरित होते 
हों, भले ही लोकतन्त्रात्मक आदर्शों और कल्पनाओं का व्यवधान खड़ा 
किया जाता हो पर उनके आपरण में प्रचंड निरंकुशता ओर बगप्रभ्ुता 
की ही साधना की जाती है। 

, सरकारों की शक्ति और प्रशुता अपरिमित और अक्षुण्ण हो गई है । 
उसके पास सहारा रह गया है एकमात्र पशुबल का। उसका कतेव्य हो 
गया है वर्गो' और गुटों के स्वाथ के लिये आवश्यकतानुसार जन-समाज 
के अधिकारों का निदेलन करना । * केन्द्रीभमूत शक्ति और अधिकार की 
प्रचंड प्रतिमा के रूप में स्थित सरकार-नामधारी संस्था सम्प्रति विकराल 
और भयावनी है| चुकी है। 'जनतन्त्र' का अथे और उसका भाव तो यह 
रहा है कि शासन-शक्ति जन-समाज सें समान रूप से बितरित हो | जो 
शक्ति ओर जो अधिकार किसी युग में अनियन्त्रित राजाओं के हाथ में थे 
जो उनके परिवार अथवा कुट्ुम्बी जनों अथवा सामन्तों की मुद्ठी में थे, 
उन्हें जनतन्त्र के द्वारा जन-समूह को समर्पित कर देने की चेट्टा ही: 
लोकतन्त्र में मूत हुई थी। केन्द्रित और निरंकुश शक्ति का विघटन करने 
की आवश्यकता इसलिए पड़ी कि मनुष्य ने यह अनुभव किया कि किसी 
व्यक्ति, वग या समूह के हाथों में सर्वाधिकार प्रदान कर देना ऐसा. 
भयावना रोग है जो. जन्नता की स्वतन्त्रता और जनाधिकार के अपहरण 
तथा जनहित के निदेलन की ओर अनिवायतः प्रवृत्त होगा । 

. इस. रोग का निराकरण उसी दशा में संभव है जब सब पर शासन 
करने का अधिकार सबको प्राप्त हो। उसी दशा में प्रत्येक प्रत्येक के अधि- 
कार ओर .हित की चिन्ता.करने के लिए बाध्य होगा; क्योंकि बिना इसके 
किसी एक का भी हित सुरक्षित नहीं रह सकता। पर आज '“लोकतन्त्रा- 
त्मक' कही जानेवाली सरकार निरंकुश हैं, जो स्वयं प्रभु हैं और अपने से 
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उत्कृष्ट किसी दूसरे का अस्तित्व स्वीकार नहीं करतीं। उनकी दृष्टि में 
उनके “सिवा किसी दूसरे के अधिकार का भी अस्तित्व नहीं है और न 
उनके हित के सम्मुख किसी अन्य के हित का प्रइन ही उठता है। मनुष्य- 
समाज अतीत में शासन-सत्ता से उत्पीड़ित होता रहा है | छोकतन्त्र ने उम्त 
उत्पीड़न से उसे मुक्त करने का प्रयास किया पर हम देख सकते हैं कि 
स्थिति में किसी प्रकार का परिवतन नहीं हुआ । एक हृष्टि से उत्पीड़न की 
मात्रा पूव की अपेक्षा अद्यावधि कहीं अधिक है। आज की सरकारों के 
पास ऐसे साधन उपलब्ध है, जिनका पूवकाल में कहीं पता भी न था । 
ये सरकारें महती शक्ति से संपन्न हैं जिसका उपयोग करके समाज में 
जीवन का सारा सूत्र वे अपने हाथों में कर लेने में समथ होती हैं। उनकी 
 अकल्पित और यान्त्रिक शक्ति से मानच-जगत्‌ का क्षितिज अन्धकारानछन्न 
हो गया है। 
उचित और अनुचित, नीति और अनीति के निणय करने का सारा 
अधिकार उन्होंने हड़प कर रक्खा है। आज की सरकारें दूसरे देशों के 
सामने मनमाने दावे पेश कर सकती हैं, अपने देश की जनता को अपने 
“चरणों में स्वाधिकार समपण कर देने के छिए विवश कर सकती हैं और 
वेश को जब चाहें युद्ध की अग्नि में झोंक सकती हैं । उन्हें अधिकार प्राप्त 
है कि अपनी सीमा में निवास करनेवाले प्रत्येक व्यक्ति को अपने परिवार, 
अपने धन, अपनी संपत्ति तथा अपने प्राण तक को स्वाहा कर देने के लिए 
बाध्य कर दें। सरकारें यदि चाहेंगी तो आपको मनुष्य की हत्या करनी 
ही पड़ेगी, चाहे आप इसे पाप ही क्‍यों न समझते हों । आपकी सरकार 
युद्ध में लिप्त होकर न्याय कर रही हो या अन्याय, जिन कारणों को लेकर 
वह मनुष्य द्वारा मनुष्य की हत्या करा रही हो वह उचित हो या अनुचित्त, 
पर आपको उसकी आज्ञा के सामने चुपचाप शिर झुका देने के सिवा 
दूसरा अधिकार प्राप्त नहीं है । 
सरकारों के लिए तो नेतिकता का भी कोई बन्धन नहीं रहा । असत्य; 
स्वाथ, हत्या, प्रबंचन ज्ञादि भले ही व्यक्तिगत और सामाजिक जीषन में 
र्‌ 
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अपराध माने जाते हों, भले दी सरकारें इनके लिए व्यक्ति को दंड का 
भागी बनाती हों, पर वे स्वयं इनसे परे हैं। वे जब चाहें' इनका आश्रय 
प्रहण करें, अपनी प्रजा को भी यदह्दी करने के लिए बाध्य करें और अपनी 
सफलता में गये करें । कोई शक्ति नहीं है जो उनसे जवाब भी तछब कर 
सके । व्यक्ति भले ही में” के सिवा तुम” की सत्ता स्वीकार करे, वह 
अपने संकुचित स्वार्थ की परिधि के परे जीवन के लिए अधिक उत्कृष्ट 
और उन्नत आदरशे भी भले ही स्वीकार करे, पर सरकारों के सामने इसकी 
भी कोई मर्यादा नहीं है। वे केवल अपने हित को जानती हैं और जो 
चाहती हैं वही करना उचित समझती हैं। सरकारों का, उन सरकारों का 
भी जो छोकतन्त्रात्मक होने का दावा करती हैं, यह स्वरूप है । उनमें भी 
शक्ति और अधिकार का कसा भयवना केन्द्रीकरण हैं)! गया है। देश 
की जनता के जीवन पर आज की सरकारों का केसा स्वच्छन्द और 
सम्पूर्ण अधिकार स्थापित है। अपनी प्रभ्गुता बनाए रखने के छिए वह्‌ 
अपने देश की जनता-स्व॒तन्त्रता पर आघात करती है। किसी को अधिकार 
नहीं है कि उसकी शक्ति, उसकी प्रभ्ुुता और उसके निणय के विरुद्ध चूँ 
भी कर सके । 

आखिर क्या कारण है कि सरकारों ने यह रूप ग्रहण किया ? वह 
कोन-सी . प्रक्रिय और परिस्थिति है जिसने उन्हें इस साँच में ढाल 
दिया ? जब हम इस प्रइन पर विचार करते हैं. और इतिद्दास के पन्नों 
पर दृष्टिपात करते हैं तो यह ज्ञात होता है कि छोकतन्त्र की धारा 
'पूँज़ीबाद! के मरुस्थल में पहुँचकर सूख चढी । अकल्पित और अभूत- 
पूर्व रूंप से अत्यधिक मात्रा में पदार्थो' का निर्माण जब संभव हुआ और 
से जगत्‌ के सुदूर कोनों में ले जाकर जब बेचना संभव हुआ और 
जब दुनिया के बाजारों पर अपना अधिकार स्थापित करना सरलरू हो गया 
तब “यन्त्रवादी” उद्योग की कपा से अप्रत्याशित छाभ उठाना भी संभव हो 
गग्ना)। 'पूंजीबाद” का जन्म और विकास इसो भांति हुआ। केन्द्रीभूत 
पूंजी का परिणाम पूँजीवाद के रूप में प्रकट, हुआ। केन्द्रित पूँजी 


शहर आधुनिक विशत्न कां स्वरूप 


परिणाम था यान्त्रिक उत्पादन प्रणाढी का, जिसमें उत्पादन के सांध॑नों पर 
स्वामित्व स्थापित था पूजीपतियों का। यान्त्रिक उत्पादन-प्रणाली में 
उत्पादन के साधन केन्द्रीभूत होते हैं और उत्पत्ति की प्रक्रिया भी केन्द्रित 
ढंग से ही होती है। पूँजी, उत्पादन, उत्पादन के साधन का श्रम सबका 
केन्द्रीकरण हुए बिना उत्पत्ति का यान्त्रिक प्रकार चल ही नहीं सकता | 
बिना इस केन्द्रीकरण के पदार्थों का निर्माण उस व्यापक और विस्तृत 
रिमाण में हो ही नहीं सकता जिस मात्रा में आज किया जाने छगा है। 
उत्पादन भी इस पद्धति के द्वारा धरातछ के समस्त मनुष्यों की आवश्यु 
कताओं की पूर्ति के छिए सामग्रियों के निर्माण का एकाधिकार जब यरप के 
कुछ प्रमुख औद्योगिक देशों के मुद्दी भर महाजनों और व्यावसायिकों को 
प्राप्त हो गया तब उसका परिणाम हो «ही क्‍या सकता था ? माल की 
व्यापक बिक्री ओर खपत के फलस्वरूप अकल्पित छाभ उठाया गया। 
ऐसी स्थिति में पूंजी की उत्तरोत्तर वृद्धि और एकत्रीकरण स्वाभाविक 
था । जगत्‌ की सारी संपदा कुछ देशों के पूँजीपतियों के करतछगत हुई । 
केन्द्रोकरण की जिस श्रवृत्ति ने पूंजीवाद को जन्म दिया बही प्रवृत्ति 
सामाजिक जीवन के अंग-प्रत्यंग में छा गयी । व्यक्ति को तो उसने परा- 
चलूम्बी बनाकर छोड़ा । जब उत्पादन, वितरण और विनिमय की सारी 
व्यवस्था केन्द्रीभूत होकर कुछ के हाथों का खेछ बन गयी तब साधारण 
जनता को जीवन को आवश्यक सामग्रियों की उपलछब्धि के छिए किसी 
केन्द्रीय व्यवस्था का मुखापेक्षण करना ही पड़ेगा । कार्यतः यह पराव- 
लम्बन उसको पराधीनता का कारण हुआ, दूसरी ओर सामाजिक जीवन 
भी वर्गसत्ता ओर वर्गस्काथ से विताड़ित हो गया। जिस वर्ग के हाथों में 
उपयु क्त आर्थिक व्यवस्था का सूत्र आ जायगा बह अपने हित और अपने 
स्वार्थ तथा छाभ की रक्षा और वृद्धि के छिए अधिकाधिक सतक और 
यत्नशील होता ही जायगा। 
इसी प्रकार वगस्वाथ का प्रजनन हो जाता है, जिसकी रक्षा के लिए 
बग को प्रभुता आवश्यक हो जाती है » यह प्रझ्ञता प्राप्त करना तब तक 


बापू-और मानवता २१० 


संभव ही नहीं है, जब तक पूजीपति वंग स्वतः शासन-यन्त्र पर आरूढ़ 
होकर उसके संचालन का सूत्र अपने हाथों में न ले छे। बगस्काथ की 
पूर्ति ही जिस अथनीति का आधार हो जाय वह विरोधी वर्गों की उत्पत्ति 
अवच्य ही कर देगी। सारा जन-समाज यदि किसी केन्द्रित आर्थिक 
व्यवस्था का परावलम्बी बना दिया जायगा तो निश्चित है कि पराधीनता, 
शोषण और दलछन का सर्जन हो जायगा | यह स्थिति इतनी अप्राकृतिक, 
अन्यायपूण और अनीतिमूछक है कि उसे स्थायी बनाने के ढिए शक्ति 
आर अधिकार के केन्द्र पर छापा मारना लस वर्ग के छिए अनिवाय था 
जो उक्त व्यवस्था की रक्षा में अपने वगस्वार्थों की सिद्धि देख रहे थे 
शासन-सत्ता, शक्ति और अधिकार की संस्था है ही जिसका उपयोग किए 
बिना पूंजीपतिबर्ग के लिए न अपनी रक्षा करना संभव था, न प्रभ्नुता 
प्राप्त करना । फछतः उन्होंने अपनी सारी प्रतिभा और घन के द्वारा छोक- 
तन्‍्त्र की व्यवस्था का गछा धर दबोचा। पूजीवादी यान्त्रिक उद्योगवाद्‌ 
में जिस केन्द्रीकरण की प्रवृत्ति का आविभीाव हुआ उसने सारे समाज में 
केन्द्रीकरण की प्रवृत्ति ही पदा कर दी। शासन-सत्ता भी इस प्रवृत्ति से 
अछूती नहीं रह सकती । वगस्वाथ जेसे-जैसे उम्र होता गया वंसे-बसे 
उसकी रक्षा की चेष्टा भी बढ़ती गई | इस चेष्टा में सफलता प्राप्त करने 
के छिए यह आवश्यक होता गया कि शासन-तन्त्र के अधिकार और 
उसकी शक्ति का केन्द्रीकीरण अधिकाधिक मात्रा में होता चले । पूँजी 

द! के विकास के साथ-साथ शक्ति और अधिकार का केन्द्रीकरण इसी 
कारण होता गया । छोकतन्त्र आज इसी केन्द्रीकरण का विकृृत स्वरूप 
ग्रहण कर चुका है। जसा कि कह चुका हूँ, 'जनैतन्त्र' शक्ति और अधि- 
कार के अधिकाधिक वितरण का ही नाम है। यदि वितरण की इस गति 
का अवरोधन कर दिया गया और उसके स्थान पर केन्‍्द्रीकरण होने छगा 
तो छोकतन्त्र यों ही मर चुका । 


' पूंजीवाद” का शत्रु बोलशेवी रूस यद्यपि 'पूँजीवाद” का विनाश 
करने चला पर उसने पूंजीवाद की केन्द्रीकरण की प्रवृत्ति को बुरी तरह 


ष्र् आधुनिक विश्व का. स्वरूप 


अपना लिया।. आज रूस की मजदूर सरकार केन्द्रित शक्ति और'अधि- 
कार का प्रचंड प्रतीक है। उत्पादन, वितरण और विनिमय के सौधनों 
का, शक्ति और अधिकार का तथा शासनसत्ता का जो केन्द्रीकरण रूस में 
हुआ है वह अतुछनीय है। दूसरी ओर छोकतन्त्र का बिरोधी 'फ़ासिटी- 
वाद” या नाज़ीवाद' शासनसत्ता के केन्द्रीकरण का बीभत्सतम रूप है। 
पर बोरूश बीवाद” और ाज़ीवाद” को छोड़ दीजिए तो भी जो 'छोक- 
तन्त्रवादी” बने रह गए वे भी फ़ासिस्टों या नाज़ियों से विशेष भमिन्‍्नता 
नहीं रखते । आज का छोकतन्त्र बस्तुत: 'पूँजीपति' तन्‍्त्र के रूप में दी 
प्रतिष्ठित है । अमेरिका ओर ब्रिटेन छोकतन्त्र के सर्वोत्कृष्ट उदाहरण माने 
जाते हैं । पर दो दशकों के उनके इतिहास पर दृष्टिपात कीजिए और आप 
देखेंगे कि 'छोकतंत्र” का आवरण रखते हुए भी उन देशों में धीरे-धीरे 
शासन-शक्ति और अधिकार को अधिकाधिक उस सरकार के हाथों में 
केन्द्रित करते जाने की 'फ़ासिटी' प्रवृत्ति विकसित होती रही है, जिस पर 
चहाँ के व्यावसायिकों और महाजनों का ग्रग्नुत्व स्थापित है । 


उन देशों में जन-समाज के अधिकारों का अपहरण धीरे-धीरे होता 
गया है। छोकतन्त्रवादी' देशों का उपयु क्त बग स्पष्टतः 'फ्ासिटियों! ओर 
नाजयों' के प्रति प्रशंशात्मक और सहानुभूतिपूर्ण दृष्टि रखता रहा है । 
फ्रांस, ब्रिटेन और अमेरिका की सारी अन्तर्राष्ट्रीय नीति जो गत दस 
चर्षा में बढ़ती गई है, वह इसका अकास्य प्रमाण है। प्रमुख और प्रभाव- 
शील राष्टनायकों के एक नहीं अनेक ऐसे उद्गारों के उद्धरण उपस्थित किए 
जा सकते हैं, जिनमें उन्होंने इटली और जमनी की फ़ासिटों पशुता के 
प्रति प्रेम प्रद्शित किया है और खुले शब्दों में उनसे मित्रता तथा सहयोग 
की आवश्यकता बताई है। आज श्री चर्चिल् ब्रिटिश जनता के नायक 
और छोकतन्त्र के परम पोषक होने का दुम्भ रच रहे हैं, पर उन्हों के एक 
वाक्य की ओर पाठकों का ध्यान आकर्षित कर देना अनुचित न होगा । 
सन्‌ १९२७ ई० में जब्‌ ब्रिटेन में 'वाल्क़विन' की सरकार थी श्री चर्चिल् 


बापू-और मानवता श्रः 


ने अर्थमन्त्री की हैसियत में रोम.की यात्रा की और इटालियन जनता के 
सामने भाषण किया । 

आप अपने भाषण में कहते हें--“सिगनर मुध्ोढछिनी की शान्त, 
अनासक्त तथा सौम्य मूर्ति को देखकर में मुग्ध हुए बिना न रह सका 
इतने संकटों और कठिनाइयों के रहते हुए भी उन्होंने जो धीरता प्रदशित 
की है उससे प्रभावित हुआ हूँ। यदि मैं इटाछियन रहा होता तो मुझे 
निश्चय है कि छेनिनवाद! को पाशविकता के विरुद्ध मुसोढिनी ने जो 
सफल युद्ध छेड़ा है, उसमें आरम्भ से अन्त तक उनके साथ रहता और 
अपनी सारी शक्ति छगा देता | इस अवसर पर में फ़ासिज्म के अंतर्रा्रीय 
स्वरूप पर दो शब्द कहना उचित समझता हूँ । इस आन्दोलन ने स्पष्टत 
सारे जगत्‌ की मह॒ती सेवा की है; इटली ने यह दिखा दिया कि वतमान 
सभ्य समाज की रक्षा का और उसे स्थिरता प्रदान करने का एक माग है 
जिसके द्वारा उन विनाशात्मक शक्तियों का प्रतिरोध किया जा सकता है 
जो आज जगत्‌ के लिए भयावह हो गयी हैं। उसने वास्तव में रूसी विष 
का परिहार करने के छिए औषध उपस्थित कर दिया है ।” 

ये वाक्य हैं चर्चिठ महाशय के जो आज 'छोकतन्त्र' के सबत्किष्ट 
संरक्षक होने का दम भरते है। 'फ्रासिटीवाद” की महिमा उन्हीं ने गायी 
थी; यद्यपि आज उसी को मानवता का शत्रु ओर बबरता का प्रवतंक कहते 
हैं। यह मतपरिबतन केबछ इसलिए हुआ है कि मुसोलिनी की सौम्य और 
शान्त मूर्ति तथा जगतू्‌ की सेवा करनेबाछा फ्रासिज्म समय आने पर 
विश्व पर छाई ब्रिटिश पताका की प्रभुता ओर 'साम्राज्यवादी” ऐश्बय के 
लिए भयावह हो उठा । इस प्रकार हम देखते हें* कि छोकतन्त्रवाद” का 
दम भरनेवाले वास्तव में प्रच्छन्‍न फ़ासिस्ट हैं जो पूँजीवादी' वर्गस्वार्थ 
को रक्षा के लिए 'छोकतस्त्र' की हत्या करने में समथ हुए और जब उसी 
स्वार्थ को ठस पहुँची तो छोकतन्त्र के रक्षक होने का दम भरने लगे। 
तात्पय यह है कि पूंजीवाद” ने जिन ग्रवृत्तियों को जन्म दिया उन्होंने 
छोकतन्त्र का. भी विनाश कर ,ड़ाढा। उत्पादन के साधनों और 


' शेईे आधुनिक विश्व: का स्वरूप: 


उत्पादन की पद्धति के केन्द्रीकरण से पूँजी का केन्द्रीकरण और यूँजी के 
केन्द्रीकरण से वर्गहित का केन्द्रीकरण तथा अन्त में उसकी रक्षा के लिए. 
शक्ति और अधिकार का केन्द्रीकरण, इस केन्द्रीकरण के फलस्वरूप छोक- 
तन्‍्त्र का तिरोभाव--संक्षेप में यही प्रक्रिया थी जिसने 'छोकतन्‍्त्र' का 
विनाश कर डाला । । 

शक्ति और अधिकार के केन्द्रीकरण पर स्थापित व्यवस्था की रक्षा 
करने के लिए भी कोई न कोई उपाय आवश्यक था । इस उपाय को हू ढ़ 
निकाछा गया श्र के बल में । आज जगत्‌ की सरकारों ने शस्बबछ को 
भी बह सुसंघटित केन्द्रीय रूप प्रदान किया है जिसके भार से धरती डंग- 
सगा उठी है | त्रिटेन और अमेरिका आदि देशों का ऐसा प्रगतिशोछ बग 
अपने अपने देशों में उदीयमान इस प्रवृत्ति से त्रस्त है। अमेरिका के 
उपराष्ट्रपति श्री हेनरी बैढेस ने भाषण करते हुए अभी हाल में कहा है 
कि “अमेरिका में नये प्रकार के 'फ़ासिटीवाद” का उदय हो रहा है। में 
देख रहा हैँ कि यह अमेरिकन फ्रासिज्म मानवता की प्रगति के लिए 
भयावह हुआ चाहता है.। युद्धोत्तर व्यवस्था में अमेरिकन राष्ट्र का एकमात्र 
» महान कतंव्य यह होना चाहिए कि वह इस नये अमेरिकन 'फ़ासिटीवाद' 
का विकास रोक दे |! _. हा 

विचार कीजिए कि यह अमेरिकन 'फ़ासिटीवाद! क्या है ? क्‍यों उस 
देश के बड़े-बड़े उद्योगों और व्यवसायों तथा पूँजी के ग्रभुओं का गुट 
शासन-सत्ता पर अपने निरंकुश अधिकार की स्थापना के लिए प्रबल 
प्रयास में संखग्न हो गया है। उसके लिए वाल्स स्ट्रीट का हित अमेरिका 
के हित से, मानव-समाज के हिंत से और जगत्‌ के हित से कहीं बढ़कर 
है। बह अपने देश की सरकार को अपने हाथों में रखकर राष्ट्र की आर्थिक, 
राजनीतिक और अन्तर्राष्ट्रीय नीति का संचालन इस प्रकार करना चाहता 
है कि अधिक से. अधिक विश्व का शोषण हो सके, . व्यवसाय से ,लाभ 
उठाया जा सके और अपने धनकोष को आकंठ. भरा जा सके । आज 
अमेरिकन छोकतन्त्र ओ पूँजीप्ंतिवर्गब्सत्ता की ही अभिव्यक्तिह ।. 


कुपू और मानवता, : २४ . 


अमेरिका के मानवांधिकार ( राइट्स आफ मेन ) की घोषणा ने 
मनुष्य को स्वतन्त्र नहीं बनाया । स्वयं अमेरिका के काछे “नीग्रो! की दशा 
संसार के सम्मुख है । एक अमेरिकन राष्ट्रपति को फिलिपाइन्स ।पसमूह 
प्र अपना अधिकार स्थापित करके उसे अपना पराधीन बचाने के 
लिए दवी उत्पेरणा तक मिछ गयी । मनुष्यमात्र की स्वतन्त्रता का उत्तका 
सिद्धान्त न जाने कहाँ चछा गया है। एशिया-निवासियों के विरुद्ध 
अमेरिका के व्णभेदमूलक कानून आज भी उस महापिद्धान्त का मखोलू 
उड़ा रहें हैं जिसका प्रतिपादन ओर अभिषचन अमेरिकन रक्त से हुआ 
था। फ्रॉस की राज्यक्रान्ति की नयी कल्पना ने भी मनुष्यमात्र को समा- 
नता, बन्घुत्व और स्वतन्त्रताकी सत्तास्थापित न की | फ्रॉसीसी साम्राज्य- 
बाद का शिकार होकर न जाने कितना बड़ा जन-समाज शताब्दियों 
तक परितप्त रहा है। उसकी साम्राज्य-लिप्पा ओर प्रम्नुता-प्राप्तिकी कामना 
तथा वगहित की साधना फ्रॉसीसी राष्ट्र कोह्ठी छे डूबी। ब्रिटेन की 
'बहुजनहिताय”ः और 'बहुजनसुखाय” की कल्पना भी अपना विशेष 
अथ रखती है। इंगलण्ड के मिलछ-मालिक, महाजन और औद्योगिक 
प्रभुओं के सिवा वहाँ की शासन-सत्ता की दृष्टि में कदाचित्‌ कोई “जन! 
है ही नहीं | उनमें से अधिक से अधिक का हित ओर अधिक से अधिक, 
का सुख ही उसका छक्ष्य है। बसुधा उसके सिद्धान्त से प्रबंचित है 
क्योंकि उसके अंक में परिपालित और उसी के गभभ से उद्भूत अति- 
व्यापक जनबरग “बहुजनहिताय” तो नहीं पर (अंगरेज-महाजनहिताय' 
शोषित, दलित और विताड़ित है। युद्ध के पूवर तक फ्रॉस और इन पंक्तियों 
के लिखने के समय तक ब्रिटेन, दो सवश्रष्ठ साल्नाज्याधिपति राष्ट्र हें । 
इन दोनों देशों की सम्मिछित जन-संख्या नो करोड़ से अधिक नहों है, 
जो स्वयं संयुक्त रूप से प्रथ्वी के साठ करोड़ नर-नारियों की पराधीनता 
के कारण हो गये हैं | अकेले इंगलेंड के अधीन प्रायः ४८ करोड़ नर-नारी 
शोषण और निदंछन' तथा पराधीनता, का जीवन यापन कर रहे 
हैं। उनकी: एकमात्र साथकत्ता ब्लिटिश पूंजीपतियों, शासकबर्गों और 


ह्। 


“२५. आधुनिक विश्व का स्वरूप 


महाजनों के स्वाथ, उनकी वासना और शभ्रवृत्ति की पूर्ति करते रहने में ही 
समझी जाती है । 

आज किस देश में मनुष्य स्वतंत्र है ओर कहाँ की राजनीति व्यक्ति 
और समाज के व्यापक हित के लिए परिचाछित हैं ! यूरप की फ्रासिटी 
व्यवस्थाओं से दलित देशों में राज्य-सत्त। की कल्पना तो बेसी ही है जेसी 
बबर युग में रही होगी । “राज्यसत्ता स्व॒तंत्र और अछ्लुण्ण है और व्यक्ति 
'तथा समाज का अस्तित्व यदि है तो केवछ उप्ती छिए।” मुस्तनोछिनी का 
यही सिद्धान्त है जो समझते हैं. कि मानव के उत्तम गुण और उसके 
जउज्ज्वछ अंशों का विकास तभी संभत्र है जब जगत्‌ में समरानछ प्रज्व- 
छित होता रहे । मानव-जीवन की उपयोगिता केवछ इतनी समझी जाती 
है कि उसे कुचछकर शासक अपनी, प्रश्नुता की प्रवृत्ति तृप्त कर सके। 
मनुष्य के खून से इस व्यवस्था का सेचन हो इसलिए कि बह अधिका- 
धिक उप्तका रक्त पान करने में समथ हो । हिटछर का नाज़ीवाद तो 
इससे भी एक पग और आगे बढ़ गया । उनकी कल्पित आयेजाति' का 
प्रतीक नाज़ी जमेनी है. जिसे, उसके मतानुसार, प्रकृति, ईश्वर और 
इतिहास से यह अधिकार प्राप्त हुआ है कि आसमुद्र भूमंडल पर वही 
एकमात्र शासन कर सके । हिटलर की दृष्टि में मानवता का कल्याण इसी 
बात सें है कि वह चुपचाप नाज़ी पदाघात को अपने वक्षःस्थर पर 
स्थापित कर छे। नाज़ियों की दृष्टि में यही बह ऐतिहासिक प्रक्रिया है 
जिसे परिपूण करने के छिए हिटछर का अवतार हुआ है। जगत्‌ की जो 
शक्ति इसमें बाधक हो उसे विनष्ट कर देने का दिव्य कायभार विश्वात्मा 
ने मानों हिटछर पर हे छोड़ा है । 

अधिनायक-सत्ताधीन किप्त देश में जनवग स्वतंत्रता, समानता और 
बन्धुत्व का उपभोग कर रहा है ? कहाँ है मनुष्य का नेसर्गिक अधिकार 
ओर कहाँ है अधिक से अधिक छोगों की रक्षा और हित तथा सुख के 
सम्पादन का आदृश ? जाति-विद्वेष उम्रतम रूप में, पशुबर घृणित 
मात्रा में ओर चबरता का नग्न नतन्‌,! यहूदियों का छहू पी छिया गया 
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क्योंकि, पे अनाय समझे गये | -विश्व की प्रशुता के लिए जम जनता 
बलि चढ़ा दी गयी । अब समाजवादी रूस की ओर चकछिए। रूस की 
सोवियट शासन-पद्धति ने कब व्यक्ति.की स्वतंत्रता स्वीकार की ? समाज- 
वाद की विचार-धारा . में व्यक्तिवाद का उन्मूछक तत्त्व ही विकसित 
हुआ । व्यक्ति-सत्ता यदि है तो उसकी एकमात्र उपयोगिता और 
साथकता यही है कि समाज के छिए उसकी बलि चढ़ा दी जाय। 
माक्स को इसी में व्यक्ति की उन्नति और उसका हित भी दिखाई देता 
है। वे कहते हैं--/मानव-जाति का विकास और इस प्रकार व्यक्ति का 
बिकास भी केवछ उस ऐतिहासिक प्रक्रिया के द्वारा ही संभव है जिसमें 
व्यक्ति की बलि चढ़ा दी जाती है ।” फलत: सोवियट-पद्धति व्यक्ति की 
भावना, स्वतन्त्रता और अधिकार का अस्तित्व स्वीकार ही नहीं करती 
यही कारण है कि. उसके शासन का यन्त्र व्यक्तिवाद को कुचछ कर ही 
चलता है । 

समाजवादी, व्यक्ति के स्थान -पर समाज- को स्थापित करता है, पह 
उसके समाज की सीमा वह नहीं है जो उक्त शब्द के साधारण अथ में 
गर्भित है। उसके ससाज का अर्थ श्रमिकवर्ग से है जो मजदूरी छेकर 
उत्पादनक्रिया में संलग्न है। मज़दूरों का वग ही वह समाज है जिसके 
हित में, विकास में और उन्नति में समस्त अ-श्रमिकबर्ग को बलि चढ़ा 
देने में मानवता के कल्याण का साधन और ऐतिहासिक प्रक्रिया की पूर्ति 
समझी जाती है। 

उसका आदश है जगत्‌ में ऐसे समाज की रचता करना जो वर्गे- 
हीन हो। तक यह है कि जब वर्ग ही समाप्त हो जायगा तो शोषक और 
शोषित का भेद भी मिट ' जायगा और मिट जायगा वर्गों का परस्पर 
विरोधी स्वाथ। इस समाज के अधिकार में उत्पादन और वितरण के 
सारे साधन रहेंगे। उसी समय राज्य-सत्ता का अस्तित्व भी क्रमश: 
क्षीण होते होते एक दिन पूर्णतः विल॒प्त हो जायगा। यह है उनका 'आदश | 
पर जब तक उसकी. उपरूब्धिः नहीं न्होती तब तक कम्यूनिस्टों की ऐतिंहा- 
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सिक प्रक्रिया कां परिचालन इसी बात में है कि मज़दूरं बंग की अंधि- 
नायक सत्ता स्थापित की जाय जो बलपूवक अन्य सब वर्गों को कुचछ 
कर वर्गहीनता की ओर बढ़। श्रमिकों की अधिनायकता का संचालन 
वह पार्टी करती है जो मज़दूरों का प्रतिनिधि होने का दावा करती है 
ओर जिसने मज़दूर क्रान्ति को सफल बनाकर शासन-व्यवस्था पर जबर- 
दस्ती अधिकार स्थापित कर लिया है | 


रूस में आज उसी बोलशोविक पार्टी का आधिपत्य है। वर्गहीन 
समाज की स्थापना और अराजक समह-सत्ता का आदृश कभी व्यावूहा- 
रिक रूप ग्रहण करेगा या नहीं यह तो भविष्य के गभ में है, पर सम्प्रति 
जो कुछ हो रहा है वह इतना ही है कि उक्त व्यवस्था ने उस छोह-युग का 
प्रजनन कर दिया है जिसके दुधष वेगमें व्यक्ति की स्वतन्त्रता पीस डाली. 
गयी है। निरंकुश और दछगत अधिनायकवाद के सम्मुख मानव-जीवन 
का कोई मूल्य बाकी नहीं रहा । उसकी रूम्बी भुजा व्यक्ति और समाज 
के जीवन के अंग-प्रत्यंग को अपनी मुट्ठी में रखने में समथ हो रही है | 
उसकी इच्छा ओर संकेत के अनुसार ही प्रत्येक व्यक्ति और वग इच्छा 
करे, विचार करे, मत व्यक्त करे, कल्पना कर, मिले-जुले, पढ़ें-लिखे, 
मनोरंजन करे, भोजन-शयन करे और अपनी रोटी कमाने का उपाय: 
कर । पूँजीवादी छोकतन्त्र यदि महाजनों और पूँजीपतियों के एक 
छोटे से वग का हित संपादन करने में ही व्यस्त हे, यदि हिटछर की 
आय जाति की कल्पना नाज़ीदछ को जगत्‌ की प्रभ्नुता प्रदान करने 
के निमित्त मानवता के हृदय का रक्त पान करने के लिए उभाड़ रही है, 
यदि राजसत्ता के अक्लुण्ण अस्तित्व की कल्पना मुसोछिनी को उन्समुक्त 
शासक बनने के छिए अग्मसर कर रही है तो मज़दूर वर्ग के अधिनाय-: 
. कत्ब की स्थापना के छिए ओर अपनी ऐतिहासिक प्रक्रिया की पूर्ति के 
निमित्त स्टालिन भी अभूतपूव दुछाधिराज बनकर उस कठोर नौकरशाही 
सरकार के विधातां बन गये हैं जिसने रूस के जीवन को भी वहाँ की 
भूमि के सदृश यान्त्रिक जड़ता प्रदाक कर दी है। उन देशों के राजनीतिक 
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संकट की. तो बात ही मत पूछिए जो दुर्भाग्य से किसी साम्राज्यवादी 
राष्ट्र के शासनाधीन प्रदेश या उपनिवेश हैं । भारत का रोम-रोम ,उस 
संकट से भर्ती भांति परिचित है। यह महाराष्ट्र सहखराब्दियों की 
उथरू-पुथल देख चुका है और देख चुका है कि मानवता किस 
प्रकार छड़खड़ाती, गिरती, उठती और पुनः आगे बढ़ती चली गयी 
है। जब से सभ्यता के युग का आविर्भाव हुआ है तब से आज तक 
धरातल के राजनीतिक रंगमंच पर जितने भा अभिनय हुए उन सबसें 
अभिनेता की दृष्टि से भारत का स्थान प्रमुख रहा है। कौन नहीं जानता 
कि यूनान और रोम से प्रायः शताब्दियों पूव भारतीय क्षितिज पर राज- 
'नीतिक प्रकाश की उज्ज्वल रश्मियाँ चमक चुकी थीं। बही भारत आज 
उन सभ्यों की शासन-व्यवस्था के अधीन है जो महान और उन्नत राज- 
'नीतिक कल्पना के जनक तथा परिपोषक माने जाते हैं। जब जगत्‌ का 
अधिकांश बबर था, उस समय सभ्यता की जो छूहरी प्रवाहित हुई थी 
उसे भारत ने देखा था। आज जब जगत्‌ का अधिकांश सभ्य है तब 
चबरता की जो उत्कट और उत्ताछ तरंगें उठ रही हैं उन्हें देखनेबाला 
भी, उसके समान दूसरा नहीं है। इवेत जातियों द्वारा शासित और 
निद्‌छित देशों पर आये हुए रोमांचकारी राजनीतिक संकट का प्रकांड 
साक्षी भारत के समान दूसरा कौन मिलेगा ? क्या आज उसकी बिवेचना 
को आवश्यकता है ? में समझता हूँ. कि भारत का एक एक प्राणी इस 
भूमि का एक एक कण उससे परिचित है। फिर मानव-प्भ्यता के इस 
घृणित अध्याय का बीभत्स वर्णन करके छेखनी कलंकित क्यों की जाय ? 
अन्तरोष्ट्रीय संकट की ओर चलिए तो यह्द॒ देखिएगा कि वह 
इतना व्यापक, इतना भयावना, ओर इतता स्पष्ट है कि उसके सम्मुख 
सारा मानव-समाज आपाद-मस्तक काँप रहा है। सुनते हैं कि किसी युग 
में आदि मानव अपनी बबेरावस्था में छोटी-छोटी टुकड़ियों में विभक्त 
हो, नद्दी-नाछों के तट पर, पवतों की कन्द्रा, उपत्यका या अधिव्यका में, 
जंगलों के झाड़-झंखाड़ों की आड़ में डेरा डाले पड़ा रहता था। धरणी 
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और घन-धाम के ढिये ये टुकड़ियाँ परस्पर टकराया करती थीं और बल्पूषक 
एक दूसरे को कुचछ कर जीवन यापन किया करती थीं । संभवतः उनका 
इतना ही लक्ष्य था ओर यही था कारयक्रम। हिस पशुओं की भांति मृगया 
करना उनका काम था। फिर वह आखेट पशुओं का हो या अपने ही 
समान दूसरी ठुकड़ीके मानव का। यही छक्ष्य उनके जीवन का आधार था 
जिस पर उनकी सारी राजनीति, अथनीति या समाजनीति स्थापित हुई 
रही होगी। एक फिरके को दूसरे से कितना भय रहता रहा होगा ? भेड़ियों 
के झण्ड से, सिंह की दहाड़ या अजगर की छोर जिह्ना से उन्हें जितना 
ग्रास न होता रहा होगा उससे कहीं अधिक भय और संकट अपने ही 
पाइव में बसे हुए अपने समान मानव से रहा होगा । सदा भय, संशय 
ओर आशंका यहद्दी जीवन की विभूधि थी | हिंसा, निदेछन और रक्‍्तपात 
यही काय-योजना थी । आदि-सभ्यता का कदाचित्‌ यही रूप था। इसी 
पर जातीय और अन्त्जातीय नीति स्थापित थी । पर सुसंस्कृत मानव- 
समाज की आधुनिक अन्तर्राष्टीय नीति का आधार क्या है ? पारस्परिक 
भय, संशय और आशंका ही है या कुछ और भी ? हिंसा, रक्‍्तपात 
और प्रतिशोध के सिवा और कौन-सी उत्पेरणा है जो उक्त नीति की 
' परिचाढिका बनी हुई है ? बबरता की ओर संस्कृति का यह प्रत्यावतेन 
केसा ? गत पचास वर्षों में मेदिनी का जो मदन हुआ है वह क्या मनुष्य 
को संस्कृति का परिचायक है ? छोटे-मोटे युद्धों की गणना न कीजिए पर 
दो दो विश्वव्यापी महासमरों की प्रज्वकछित अग्नि में भूमंडछ का भस्म 
होना क्‍या उपक्षणीय है ? तुर्रा यह है कि जो कुछ किया जाता है वह 
सभ्यता और मानवता, न्याय और नंतिकता, स्वतन्त्रता ओर छोकतन्त्र 
के नाम पर किया जाता है ; और इस प्रकार अपने कृत्य का औचित्य 
सिद्ध करने सें संकोच भी नहीं किया जाता। जो शस्त्र उठाता है वह 
शान्ति, व्यवस्था और छोककल्याण के छिए उठाने का दावा करता है । 
गत महायुद्ध सें अमेरिका को युद्ध संछग्न करते हुए तत्कालीन राष्ट्रपति 
विल्सन ने अमेरिकदह्न कांग्रण को ज्से सन्देश भजा था उसमें घोषणा की. 
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गयी थी कि “अमेरिका किसी अपने स्वार्थ के छिए नहीं प्रत्युत मानव- 
समाज के कल्याण के लिए समरांगण में उतर रहा है |” ब्रिटिश राज- 
नीतिज्ञों ने भी युद्ध में कूदने के पृव कुछ ऐसी ही घोषणा की थी। आधु- 
निक महायुद्ध में भी हम दोनों पक्षों से इसी प्रकार की घोषणाएँ सुनते 
जा रहे हैं। हिटछर भी कहते हैं कि हम संसार की व्यवस्था ओर शान्ति 
के लिए युद्ध की आग भड़काने को अग्रसर हुए हैं। दूसरी ओर चर्चिढ 
' के हृदय में ब्रिटेनके स्वार्थ का लेशमात्र भी ध्यान नहीं है। वे कहते हैं कि 
हमें .त्रिटिश साम्राज्य के विस्तार की इच्छा नहीं है । हमारे हृदय में रंच- 
मात्र भी स्वाथ नहीं है. ब्रिटेन भीषण बलिदान कर रहा है इसलिए कि 
जगत्‌ आततायी आक्रमणकारियों की पशुता से सदा के छिए मुक्त हो 
जाय । जिधर से देखिए यही दावा है कि वह शान्ति, व्यवस्था और 
न्याय का पुजारी है। एक ओर हिटछर तो दूसरी ओर चर्चिछ दोनों एक 
ही ईश्वर को अपना साक्षी और सहायक समझते हैं और घोषणा 
करते हैं कि उसी ने उनको जगत्‌ की रक्षा के लिए अपना निमित्त बनाया 
है। पर इतिहास इस बात का साक्षी है कि इन दावेदारों के द्वारा न 
न्याय की रक्षा हुई, न मानवता की, न स्वतन्त्रता की, न सभ्यता की । 
युद्धों के द्वारा जिन उद्देश्यों की सफछता की घोषणा की गयी उनके विप- 
रीत परिणाम सारा संसार भोगने का बाध्य हुआ है | न्याय की रक्षा के 
नाम पर घोर अन्याय किया गया ओर स्वतन्त्रता तथा सभ्यता की रक्षा 
के लिए उन्हीं का गला घोंट दिया गया । 

. अपने स्वार्थ पर जगत्‌ के कल्याण का आवरण डाछकर निलज्जता- 
पूवक्‌ उसकी सिद्धि करने में सारे संसार का उद्योग करना आज के 
सुसभ्य ओर सुसंस्क्रत मानब की परमपटुता का द्योतक हो गया। डायसी 
का यह कहना सोलहो आना सत्य है कि 'मनुष्य सरलता से यह 
स्वीकार कर लेता है कि जो व्यवस्था और प्रबन्ध उसके लछिए छाभ-जनक 
तथा उसके स्वाथ की पूर्ति का साधक है. वही दूसरे के लिए भी छाभ- 
जनक होगा ।” फछत: सावजनिक छित के नाम पर,जिन सिद्धान्तों का 
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स्थापन और प्रतिपादन किया जाता है उनका पट उठाकर देखिए तो 
स्पष्ट हो जाता है कि वे अपने स्वार्थ पर. सुन्दर और आकषक आवरण 
डालने में सफल मनुष्य की कूटबुद्धि और ग्रवंचनात्मक शक्ति के सिवा 
दूसरे कुछ नहीं हैं। जो जगत्‌ के छिए कल्याणकर है उसी में अपना भी 
कल्याण है यह स्वीकार करने के बदले अस्वीकार किया जाने छगा है. कि 
जो मेरे लिए कल्याणकर है उसी में जगत्‌ अपना कल्याण देखे । स्वार्थ 
प्रवृत्ति की यह पराकाष्ठा है जिस पर आज मानव-समाज अग्रप्तर हो 
रहा है। अंगरज समझता है कि विश्व में ब्रिटेन की प्रभ्नुता जगत्‌ के 
हित के छिए आवश्यक है। जगत्‌ का दोहन और प्रथ्वी के विस्वैत 
भूभागों पर अपना शासन तथा विभिन्‍न राष्ट्रों को अपने चरणों के नीचे 
_ दबा रखना सभ्यता, विकास तथा प्रगति के छिए आवश्यक है। अंगरेज 
ही नहीं, बल्कि समस्त ब्वेत जातियाँ यह समझती हैं कि जगत्‌ पर उनके 
राष्टू-विशेष की प्रश्नुता में ही मानव-संस्कृति का विकास संभव है। कार- 
छाइल कहते हैं कि 'प्रकृति का यह विधान है कि काछा आदमी यदि 
: अपनी योग्यता और शक्ति के अनुसार इ्वेत प्रभ्ुओं के लिए कार्य नहीं 
करता तो उसे अधिकार ही नहीं कि वह उस भूमि से उत्पन्न पदार्थों का 
उपयोग कर सके जिस पर वह निवास करता है। इसके विपरीत इवेत 
प्रशु को यह अधिकार है कि वह उससे बलपूबंक काम करावे और इस 
प्रकार काम छेकर उसकी जीविका का उपाय कर |” यही क्‍यों ? इ्वेत 
जातियों को अधिकार है कि वे अश्वेतों की हत्या कर डालें, उत्तके कलेजे 
को गोलियों से छेद डालें, उनकी रचतन्त्रता छीन लें और उनकी इज्जत 
तथा कमाई लूट छे ज्ययं। अपने इसी अधिकार में वे सभ्यता की रक्षा 
ओर मानवता का कल्याण देखते हैं। तभी तो मनुष्य के अधिकारों की 
घोषणा करनेवाले अमेरिका में काछा आदमी आज भी जीवित जछा 
डाछा जाता है और एशिया की भूरी, पीछी जातियाँ वहाँ के भेदमूछक 
कानूनों के द्वारा अपमानित होती हैं । इसी अधिकार के कारण ब्रिटेन के 
ड्वेत उपनिवेशों में भारतीय दलित हैँ और अपने ही देश में पराधीन 
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हैं। इसी अधिकार के बल पर अभी दो वष पूव तक चीन में बसनेवाले 
सफेद चमड़े के छोग 'सुविधा-प्राप्त विशेष अधिकार क्षेत्रों' की रचना 
करने में समथ हुए थे । 

सेसिल रोडस लिखते हैं कि “अंगरज जगत्‌ की सबप्रथम उत्कृष्ट 
जाति है, फलत: प्रथ्वी का जितना अधिक भूभाग उप्तके अधीन हो उतना 
ही अधिक मानव-समाज का कल्याण होगा ।” एक और अंगरंज लेखक 
के मत से “ईश्वर ने मानवता के विकास की क्रिया संपादित करने के 
लिए अंगरजों को ही नियुक्त किया है? । जब एक की यह दृष्टि है तो 
हिटलर का नाज़ीवाद धरित्री का कल्याण जमन राष्ट्र की अधीनता में 
क्यों न देखे और क्‍यों न इटालठियन फ़ासिटीवाद उस विलछ॒प्त हुए रोमन 
साम्राज्य की पुनः स्थापना का स्वप्न, देखे जो इतिहास के किसी युग में 
यरप की सभ्यता का प्रवतक रहा है। स्पष्ट है कि बड़े-बड़े सिद्धान्तों 
ओर आदर्शो' का उद्घोषण करने में सब एक दूसरे से बढ़कर हैं. और 
वास्तव में उनकी ही आड़ में अपने स्वाथ और अपनी छोलछुपता को पूर्ति 
करने में एक दूसर से बाजी मार ले जाने की चेष्टा करते हैं । 

आदश और सिद्धान्त का उल्लेख केबछ जगत्‌ का प्रवंचन करने के 
लिए किया जाता है। युद्ध की आग छगाई जाती है सभ्यता और न्याय 
के नाम पर किन्तु छक्ष्य होता है अपने स्वाथ का साधन । गत महायुद्ध 
के बाद जिस व्यवस्था की स्थापना की गयी वह अपना हित साधन करने 
के लिए थी पर गुहार छगाई गयी सामूहिक रक्षा और विश्वशान्ति की । 
मानवता के कल्याण की परिभाषा यह थी कि विजयी ब्रिटेन और फ्रॉस 
का कल्याण जिसमें हो उसी में संसार का कल्याण'है। उनकी प्रभ्ुुता बनी 
रहे, संसार के बाजारों की नकेल उनके हाथों में रहे, विस्तृत साम्राज्यों 
का आधिपत्य प्राप्त रहे, ऐश्वय के भोग की प्रवृत्ति पूरी होती चले 
ओर सारा मानव उनकी कल्याणसिद्धि में सबस्व समपण करता रहे । 
ब्रिटिश नेताओं ने जो घोषणाएँ बारबार की थीं वे आज भी कानों में 
गूंज रही हैं। क्‍या यह नहीं कहा था कि “ब्रिटन ब्रर्षों से युद्ध में संलग्न 
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है पर किसी अपने स्वाथ के लिए नहीं | उसके हृदय में न कोई आकांक्षा 
है न अपना हितसाधन करने की चाह । वह मानव जाति के आध्यात्मिक 
कल्याण की कामना छेकर ही महान्‌ बलिदान कर रहा है |” वत्तमान 
महायुद्ध में चचिछठ और रूजवेल्ट की घोषणाओं में भी बार-बार इसी 
प्रकार के उद्गार प्रकट किए जा रहे हैं। अमेरिकन जनता के सामने 
वाशिंगटन में चर्चिछ ने यह दावा किया कि ब्रिटन को न प्रश्ुता 
की चाह है न भूमि की । उसे अपने छिए कुछ चाहिए भी नहीं वह तो 
मानवता की विभूति की रक्षा के छिए ही रणलिप्त है। जिसके अभाव मैं 
यह प्रृथ्वी नरक बन जायेगी। गत युद्ध में विछूसन ने १७ मह्दा सन्त्रों 
' का उच्च घोष किया था और इस बार रूजबेल्ट ने अतछांतक घोषणा 
घोषित की है। 


पर मानव जाति की जो आध्यात्मिक कल्याण-कामना युद्ध के बाद 
की गई वह जगत्‌ के सामने स्पष्ट है। विल्सन की घोषणाओं का परि- 
णाम भी दुनिया देख चुकी | इस बार जो होने जा रहा है उसके लक्षण 
स्पष्ट दृष्टिगोचर हो रहे हैं। अतल्ांतक घोषणा का गछा तो उसका जन्म 
होते ही घोंट दिया गया | चचिल ब्रिटिश साम्राज्य को ज्यों का त्यों बनाये 
रखने के लिए बद्धपरिकर हैं। सिद्धान्तों को जो छीछालेदर तब हुईं बही 
अब न होगी यह मानने का कोई कारण नहीं है। जगत्‌ का प्रवंचन 
जेसे तब हुआ बसे ही इस बार न होगा यह स्वीकार कर लेना अपने 
आपको धोखा देना है। स्पष्ट संकेत इस का मिल रहा है कि गत युद्धके 
बाद यदि ब्रिटिश ओर फ्रेंच साम्राज्य जगत्‌ में अनन्य प्रभ्ुता स्थापित 
करने के छिए अग्रसर हुए तो इस बार भूमंडल को त्रिटिश और अमेरि- 
कन साम्राज्यवाद की विभीषिका का साक्षात्कार करना पड़ेगा। तमास 
बड़ी-बड़ी बातों के आवरण में इसी स्वाथपरता का नग्न नाच होने 
जा रहा है। 
इसी मनोदृत्तिपर सारा अंतर्राष्ट्रीय संघटन,और अंतर्राष्ट्रीय नीति तंथा 
संबन्ध स्थापित है। सौंष्ट्रों का जो गुट जगत्‌ का दोहन और शासन 
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करने में समे्थ होता है वह अपने हित और स्वाथ की रक्षा में ही जगत्‌ 
का कल्याण समझता है। इसी दृष्टि के आधार पर सारी अन्तर्राष्ट्रीय 
नेतिकता, शिष्टाचार और विधान की रचना की जाती है। प्रसिद्ध अंग्रेज 
लेखक प्रोफेसर टोयन बी. कहते हैं कि “अन्तर्राष्ट्रीय विधान और व्यवस्था 
मानवता के साम॒हिक तथा चरम कल्याण के लिये आवश्यक है। जो 
इसके विरुद्ध विश्व की व्यवस्था में हिंसा को स्थान देना चाहते हैं वे मानव 
समाज के द्वोही हैं।” प्रोफेसर के इस कथन में किसे सन्देह हो सकता 
है पर प्रश्न तो यह है कि वे जिस अन्तर्राष्ट्रीय व्यवस्था और विधान का 
नामोल्लेख करते हैं उसका अथ उनकी दृष्टि में क्या है ? बत्रिठेन और 
फ्रांसकी प्रभ्युता बनी रहे, अंग्रेजी भाषा-भाषियों में सारा विश्व विभक्त हो 
जाय, ब्रिटिश साम्राज्य सुदृढ़ रहे और अंग्रज व्यवसाइयों ओर महाजनों 
के छिये मुक्त रहे। यही है आपकी अन्तर्राष्ट्रीय व्यवस्था और विधान 
अथवा दूसरा कुछ ? जो दलित हैं, अभात्र से परितप्त हैं. और शोषित हैं 
वे अपने प्रभुओं की छोछुपता की पूर्ति के साधक चुपचाप बने रहें इसके 
सिवा आपके विधान औंर आपकी व्यवस्था का क्‍या अथ है ? जो है 
उसे बनाए रखने के लिए विधान ओर व्यवस्था का नाम लिया जाता है 
ओर उसकी रक्षा करना नेतिकता घोषित कर दी जाती है। जो इसके 
विरुद्ध आवाज़ उठाए उसे अनेतिक, मानब-द्रोही तथा संस्कृति का शत्रु 
'एलान कर दिया जाता है । 

... धरती का यह संकट और भी अधिक उम्र हो गया है क्योंकि मनुष्य 
की शक्ति आपरिमित मात्रा में बढ़ गई है। छोभ और भोग की कामना 
तथा प्रश्युता की पिपासा का शिकार तो मनुष्य सदा से रहा है। उसके 
इतिहास के पन्नों में उसकी पशुता की कहानी भी भरी पड़ी है । जगत में 
सहजञ्लाब्दियों से युद्ध होते चले आ रहे हैं और मनुष्य मनुष्य की हत्या 
और निर्देछन भी करता रहा है। पर आज संकट ऐसा है जैसा मानव- 
“समाज के इतिहास में कभी नहीं आया था। मनुष्य ने कमी भी इतनी 
उग्रता, विकराछता ओर भयानकता नहीं प्राप्तं की थी | प्राप्त कर भी नहीं 
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सकता था क्योंकि कभी उसे इतनी शक्ति उपलब्ध नहीं हुई थी और न 
उसको बुद्धि के छिए कभी इतने साधन प्रस्तुत हुए थे। कब सारा 
भूमण्डल बेर की भांति उसकी मुद्ठी में समा गया था और कब दिक्काछ की 
बाधा का सबथा छोप हो गया था ? आज आकाश और पाताछ, पाराघार 
का असीम वक्ष:स्थठ तथा नभचुम्बी हिमाकीण गिरि-शिखरों का सारा 
रहस्य और अभिमान मानव के वेज्ञानिक ज्ञान ने विचूर्ण कर डाला है। 
मनुष्य पक्षी बन जाता है, मछछी हो जाता है और निश्शंक चरणों से 
समस्त प्रथ्वी को माप छेता है। कदाचित्‌ मनुष्य विधिप्रपंच का सथसे 
शक्तिमान्‌ और साधन--संपन्‍्न प्राणी हो गया है | पर उसकी इस शक्ति 
ने उसे सबसे अधिक विकराछ भी .बना दिया है । शक्ति वह बस्तु है जा 
एक ओर वरदान है तो दूसरी ओर अभिशाप भी । यदि वह कल्याणका 
साधन बन सकती है तो विनाश-कारण के रूप में भी सनन्‍्मुख आ सकती 
है। उसका सदुपयोग यदि अभ्युदय का मार्ग प्रशस्त कर सकता है तो 
दुरुपयोग पतन, मृत्यु और प्रछय का दृश्य भी उपस्थित कर सकता है। 
फ्रायड के शब्दों में कह सकते है कि, “मनुष्य ने प्रकृति को वशीभूत कर 
के अपनी शक्ति को उस बिन्दु पर पहुँचा दिया है, जब उस्तका उपयोग 
करके वह अपनी ही जाति के अन्तिम प्राणों तक को मिटा देने में समर्थ 
हो सकता है। मनुष्य इसे जानता है और सम्भबतः आज जो असन्‍्तोष, 
नेराश्य तथा संशय और अविश्वास फेछा हुआ है उसका मुख्य और मूल 
कारण मनुष्य का अपनी ही शक्ति के सम्बन्ध में भयभीत हो उठना ही 
मुख्य है? । विडम्बना यह है कि शक्ति-वृद्धि के साथ-साथ उसी अनुपात 
में मनुष्य का छोंभ, उसकी आक्रमणशोछता और उसका स्वार्थ भी बढ़ता 
गया। मानव-समाज के छिए यही स्थिति आशंका का कारण हा रहो 
है। एक ओर मनुष्य की शक्ति बढ़ी और दूसरी ओर उसके अंत:स्थ 
पाशव का जागरण हो चछा जिसके फल्स्वरूप वह अपनी शक्ति का 
दुरुपयोग करने में मस्त हो गया है। आज उप्तकी सारी शक्ति त्िनाश 
की आर उन्मुख और उस्मुक्त है जो घरतो का मनुष्य से विहोत क्रिर 
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बिना शान्त होती दिखाई नहीं देती । गत २५ वर्षो का इतिहास इसी 
का इतिहास है | अपनी इसी पशुता को मनुष्य ने सभ्यता का नाम प्रदान 
किया है। जगत में घृणा और क्रोध का केसा भयानक विष उबल रहा 
है | गत महायुद्ध के समय लगातार चार बर्षा' तक छोमहपेक पशाचिक 
प्रवृत्तियाँ उच्छुखल होकर नाचती रहों पर परिणामस्वरूप विश्व में न्याय 
का साम्राज्य स्थापित न हो सका | यदि हुआ होता तो हिटलरीय प्रवृत्ति 
का उदय न हुआ होता । युद्ध को सदा के लिए समाप्त कर देने तथा 
जगत की शान्ति के लिए, मनुष्य ने माग ग्रहण किया, द्वप और अशांति 
का | आज देख रहे हैं. कि न शान्ति स्थापित हुई और न युद्ध का छोप 
हुआ। न सभ्यता की रक्षा हुई न जगत्‌ से दासता और द्छून का 
नामनिशान सिटा । मानव मानवीय भी न हुआ प्रत्युत अमानवत्ता 
उत्तरोत्तर उत्तजित होती गई | पागछपन और पशुता यदि एक बार अनि- 
यंत्रित होकर उमड़ चलछती है तो अपनी चरम सीमा तक गए बिना बीच 
में रुकना नहीं जानती । पररपर के इस बीभत्स द्वेष, अविश्वास और 
प्रतिशोध की आग जलाकर मनुष्य भूमण्डछ को भस्मीभूत करता दिखाई 
दे रहा है। मानव-समाज के संमुख उपस्थित हुआ यह अन्‍्तर्राष्रीय संकट 
उस सांकृतिक महाविनाश का कारण हो रहा है जो यदि इसी प्रकार 
चलता रहा तो मनुष्य जाति को ही ले डूबेगा । 

मनुष्य पीड़ित है मनुष्य की पशुता से और यद्दी है उसकी महती 
पससस्या । यही है. आधुनिक जगत्‌ का विकराछ और भयावह रूप 
सारी धरती उससे त्रस्त है ओर सारे जगत्‌ का विचारशीछ वब्ग भय 
तथा शंका से पीड़ित हो चका है| एक समय था जब यरोप के विचारक 
यह समझते थे कि मानवसमाज़ सहज ही विकास ओर प्रगति की ओर 
अभिमुंख हे । पर आज रवयं यूरोप के विचारकों की इस घारणा की 
जड़ हिलने लगी है | आज सपष्टतः यह देख रहे हैं कि यरोप के विचारकों 
का एक वग यह प्रइन करने छगा है कि आज जगभत्की सांस्कृतिक स्थिति 
प्रगति की द्योतिका हे अथवा पतर्न की परिचायिका ? क्‍या जो आदश, 
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जो पथ, जो प्रकार और जो व्यवस्था आज के मनुष्य के सम्मुख उप- 
स्थित. है वही उप्तके विकास और अभ्युत्थान का सच्चा सावन है ? यदि 
वर्तमान व्यवस्था मनुष्य के विकास की द्योतिका है तो फिर उसकी गति 
का कुंठन कसा ? इस संस्कृति के गे से सम्भूत यह भयात्रनी बबरता 
कसी ! प्रश्न किया जाने छगा है कि जीवन, संस्करति और इतिहास के 
सारे प्रवाह में आज कहाँ विकार है ओर कहाँ है. त्रटि जिप्तका परिणाम 
मानव-जगत्‌ को भोगना पड़ रहा है ? विश्व के सम्मुख जो जटिल 
समसस्‍्याएँ उपस्थित हैं उनकी न जाने क्रितनी विवेचनाएँ कर डाछी गयी 

संकट को सुलझाने के लिए न जाने कितने कारण ढ ढ़ निकाले गये और 
तरह-तरह- की व्यवस्थाओं को जन्म प्रदान कर डाछा गया पर स्थिति 
सुधरने की अपेक्षा बिगड़ती ही चली गई। धीरे-धीरे अनुभव किया 
जाने छगा है कि मानवता के कल्याण और उसप्रके सांस्कृतिक विकास 
की धारा को सुरक्षित प्रवाहित होने देना है तो आधुनिक स्थिति में 
समूछ और अपेक्षित परिवतन करना ही होगा । यह अनुभव किया जाने 
लगा है इसलिए कि मनुष्य अपनी सांस्कतिक गति से सम्भूत दुगति में 
फसता दिखाई दे रहा है | 


पी० उकर नामक प्रसिद्ध विद्वान्‌ अपनी पुस्तक दी; एन्ड आफ 
इकनासिक मेन” में छिखते हैं कि यरप की जनता यह अनुभव करने 
लगी है कि उसके समाज का संचालन करने वाली शक्ति में बुद्धि और 
विवेक नहीं है। वह अंध, शतानी और उच्छुंखछ ज्ञात होतो है 
अपनी सभ्यता के प्रति ऐसी ही शंका प्रगट करते हुए मन दी अननोन!' 
नामक ग्रन्थ में अमेश्कि के प्रसिद्ध वज्ञानिक विद्वान एसेम्सेस करेल 
लिखते हैं कि “मनुष्य पतनाभिमुख है । आधुनिक सभ्यता का जा प्रवाह 
है उसके अनुकूछ प्रवाहित होने में मनुष्य असमथ दिखाई दे रहा है । 
जड़ भौतिक पदार्थो' के सॉँदय को देख कर मनुष्य मोहित हा गया पर 
यह भूछ गया कि उप्तका शरीर और उसकी चेतना उन प्राकृतिक विधानों 
के अधीन है जो अदृश्य होने के काझंग भौतिक नियमों की अपेक्षा कहीं 
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अधिक सूक्ष्म हैं। वह यह न देख सका कि विश्व की अज्ञात व्यवस्था से 
डसका और उसके अंतर्काप का कोई अटूट संबन्ध भी है । मनुष्य सर्वों 
परि प्राणी है अतः यदि उसका पतन होता है तो संस्कृति का सौंदय मिट 
जायगा और इस भौतिक जगत की महिमा भी लुप़ हो जायगी । मानवता 
के ध्यान को आज भौतिक जगत्‌ तथा कछ-कारखानों से हटाकर मानव 
शरीर और उसकी आत्मा की ओर ले जाना है। हम आज अपनी सभ्यता 
के दौबल्य और उसकी त्रुटि का अनुभव करने छगे हैं। हममें ऐसे छोग 
उत्पन्न हो गये हैं जो यह समझ रहे हैं कि इस सभ्यता को उछट कर 
नयी धारणाओं के आधार पर समाज की रचना करने से ही कदाचित्‌ 
मानवता की रक्षा हो सकेगी ।! 


एक के बाद दूसरे ऐसे अनेक उद्धरण डपस्थित किये जा सकते हे 
जिनमें वतमान अबस्था के प्रति शंका ओर जगत्‌ की सहज प्रगतिशीछता 
के सिद्धांत के संबंध में संदेह प्रकट किया जाने छगा है। फ्रायड के समान 
विचारशील व्यक्ति यह कह चुके हैं कि “मनुष्यता के भाग्य का निपटारा 
इस प्रइन पर अवरम्बित है कि मनुष्य का सांस्कतिक विकास उसके हृदय 
की आक्रमणशीछा ओर स्वविनाशोन्मुखी प्रवृत्ति पर विजय प्राप्त करने में . 
समथ होता है या नहीं ।” आज जगत में मनुष्य की उक्त प्रवृत्ति पर 
सांस्कृतिक विकास की विजय के लिये गत पचीस वर्षों में वयापक उपाय 
किए गये हैं। संकट को सुलझाने के छिए आधुनिक व्यवस्था के परिवतन 
करने की चेष्टा की गयी है और नयी धारणाओं तथा आदर्शों' को उप- 
स्थित किया गया है पर कया मनुष्य को सफछता मिली और क्या जगत्‌ 
की समस्या सुलझ सकी ? इन प्रश्नों का उत्तर तथा यरप द्वारा प्रयुक्त कुछ 
प्रयोगों की विवेचना आगामो प्रृष्ठों में की जायेगी पर इतना कह देना 
आवश्यक है कि अबतक जो उपाय किए गये वे स्थिति को सुलझाने की 
अपेक्षा जटिल ही बनाते दृष्टिगोचर हो रहे हैं। ऐसी स्थिति में अंधकारा- 
च्छनन जगत्‌ के सम्मुख एक अभिनव उपाय छेकर गाँवधीजी उपस्थित 
दोते हें। उनके विचारों में, उनकेशपथ में और उनकी पद्धति में कुछ 
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अनोखापन दिखाई देता है। उनकी धारणा ओर ध्वनि दूसरे छोगों की 
दृष्टि और उनके व्यवहार से सवथा भिन्न है। आज यद्यपि भारत में 
गाँधीजी का प्रयोग चछ रहा है. तथापि वे जगतू की व्यापक समस्याओं 
के हछ के छिए नये जपाय की ओर स्पष्ट संकेत कर रहे हैं । आवश्यकता 
इस बात की है कि वे छोग जिनके हृदय में मानवता की पीड़ा वेद्ना 
का संचार कर रही है, जो मानव-समाज के उत्थान और विकास के 
आकांक्षी हों गम्भीरता-पूवक विश्व को गतिविधि की समीक्षा करें। वे 
देखें कि आधुनिक समस्याओं को सुलझाने के लिए अब तक जो प्रयोग 
हुए उनमें त्रुटि कहाँ है और गाँधीजी जिन तथ्यों को उपस्थित कर रहे. 
वे समस्या के मूल का स्पश करते हैं अथवा नहीं ! 


इनक दा ;:42:करेडसधसालप्यकराराका डाक उन्‍प॒॒जमन 
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गत महायुद्धके बाद विश्व की समस्याओं को सुलझाने के लिए यरोप 
में मुख्यतः तीन प्रयोग हुए। एक प्रयोग हुआ पूजीवादी देशों की ओर से 
जो राष्ट्रसंघ तथा अन्य विश्व-सम्मेलनों के रूप में मृत हुआ। दूसरा प्रयोग 
हुआ रूप में माक्सवाद का जो बोलशेबी क्रान्ति के रूप में व्यक्त हुआ। 
तीसरा प्रयोग हुआ इटली और जमनी में जो 'फासिटीवाद' और 'नाज़ी 
बाद के रूप में विख्यात हुआ । इन तीनों प्रयोगों के सम्बन्ध में आगामी 
पृष्टों में कुछ लिखने का प्रयास करना चाहता हूँ। मनुष्य के अन्त:करण 
पर, उसके विचारों पर बहुत सी बातों का प्रभाव पड़ता रहता है। बह एक 
ही प्रश्न को विभिन्न दृष्टिकोण से देख सकता है और विभिन्न समाधान 
उपस्थित कर सकता है। परिस्थिति एक होते हुए भी सब पर एक ही 
प्रकार का प्रभाव नहीं डाछती। एक ही परिस्थिति में पड़े हुए अनेक 
व्यक्तियों पर उसका प्रभाव भिन्‍्न-भिन्‍न पड़ सकता है। फिर सत्र 
परिस्थित एक ही प्रकार की होती भी नहीं । मनुष्प की अपनी आवश्य- 
कता होती है ओर तदनुकूछ अपना दृष्टिकोण होगा और परिस्थिति का 
जैस। प्रभाव उस पर पड़ता होगा उसी के अनुसार उप्तके अन्तर में प्रति- 
क्रिया होगी, वसे हो उस्तके विचार होंगे और उसी के अनुकछ वह काये 
करने के जिए अग्रसर होगा । 

फलत: गत महायुद्धके बाद विश्व में जो परिस्थिति उत्पन्न हुई उसका 
विभिन्‍न प्रभाव विभिन्‍न राष्ट्रों पर पड़ा। फ्रांस, ब्रिटेन और अमेरिका 
आदि विजयी पूजीवादी देशों की आवश्यकता विशेष प्रकार की थी 
उनका दृष्टिकोण अपने हित के अनुकूछ दूसरा था अतः परिस्थिति भी 
विशेष रूप में प्रतिभासित हुईं। इसी प्रकार रूस के लिए परिस्थिति 
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'दूसरी आवश्यकता प्रटक कर रही थी और जमनी तथा इटली के लिए 
दूसरी । फछतः तीनों ने अपनी-अपनी आवश्यकता, अपने-अपने दिते 
और अपने-अपने दृष्टिकोण से परिस्थिति को देखा और उसी में जगत्‌ 
'का कल्याण और उसकी समस्याओं का समाधान देखा जिसमें उनकी 
आवश्यकता की पूर्ति हो रही थी। उनकी विचार-धारा वास्तव में 
अतिचछाया थ' उन आवश्यकताओं की जिन्हें तत्कालीन परिस्थिति प्रकाश 
में ला रही थी । 

तत्कालीन विभिन्‍न देशों की आवश्यकता पर विचार कीजिए। 
विजयी राष्ट्रों की शक्ति की सत्ता जगत्‌ में स्थापित हो गयी थी, उनका 
शत्रु और पतिद्वन्दी धराशायी था- विश्व के शोषण और उस पर अपनी 
प्रभुता बनाए रखने का माग उनके लिए अक्‌ंटक हो गया था। बड़ी 
कठिनाई ओर रक्तदान के बाद विजय॑ प्राप्त हुई थी | विजयी देख रहे थे 
कि उनके सम्मुख विश्व का उपभोग करने का अवसर उपस्थित है। उसी 
समय इस अमभिराषा की पूर्ति हो सकती थी जब बिश्व अपने बतमान 
'रूप में पूरजीवादी विधि और व्यवस्था के साथ बिना किसी परिवतन 
के जसा था वसा बना रहता। इस छक्ष्य की सिद्धि के लिए जगत्‌ में 
“शान्ति अपेक्षित थी । कोई उक्त व्यवस्था को छलकारने बाला न हो, उसे 
उंछटने-पलटने की चेष्टा करने का साहस कोई न करे और यद्भ तथा 
संघष के द्वारा स्थिति के बदले जाने का कोई खतरा न रहने पावे । यह 
सब उद्ती दशा में सम्भव था जब जगत्‌ में शान्ति बनी रहती ओर विजयी 
'परस्पर की रक्षा और सहायता में तत्पर रहते। इसी में उन्हें अपनी 
'भराई दिखाई पड़ी पर आपकी ही नहीं वे जगत्‌ की सछाई भी इसीमें 
देखने छगे | थुद्ध और संघ यदि न हो तथा बिर्व में शान्ति बनी रहे 
ओर पृथ्वी उस रक्तपात और महाविनाश से बच जाय जिसका परिचय 
"गत महासमर में मिल चुका था तो इससे बढ़कर दूसरी बात क्या हो 
सकती थी 4 द क्‍ 

उनकी समझ में आया कि इसीमें दोनों का कल्याण है। एक को 
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जगत्‌ की प्रभुता मिलेगी छौर दूसरे को मिलेगी शान्ति | फलछत: राष्ट्र 
संघ और विश्व-सम्मेलनों के रूप में अपनी तथा जगत्‌ की समस्या को 
हल करने का प्रयोग आरंभ हुआ। रूस में मी बोलशेबी क्रान्ति 'जिन 
परिस्थितियों में हुई उस पर दृष्टिपात कीजिए तो आप देखेंगे कि ५ तह 
देश यद्यपि पूँजीवादी औद्योगिकता की ओर बढ़ने छगा था पर पूजी- 
बादी देशों के समान वहाँ छोकतंत्र की स्थापना अब तक नहीं हुई थी । 
अब तक रूसमें एक प्रकार की पूँजीवादी औद्योगिकता तथा द्कियानूसी 
सामनन्‍्तशाही की मिली-जुली व्यवस्था ही चल रही थी। यूरोप 
में सामंतवाद के पतन पर ही पूँजीवादी छोकतन्त्र का भवन निर्भित 
हो पाया था। पर जब गत महायुद्ध छिड़ा और जार उसमें सम्मिलित 
हुए तो उस समय रूस विक्ृत आधुनिकता और भ्रष्ट तथा जजरीभूत 
पुरातनता का ही शिकार था। जिस समय बोल्शेबी क्रान्ति हुई उस 
समय रूस की हार हो रही थी, दस छाख सेनिक आवश्यक सामग्रियों 
केन मिलने से विनष्ट हो चुके थे, देश दरिद्र हीं। गया था, किसान 
दाने-दाने को मुहताज थे। इतने पर भी निरंकुश राजसत्ता युद्ध लिप्त 
बने रहने का हठ पकड़े हुए थी। रूसी क्रान्तिकारी एक ओर अपने 
देश के निकम्मे, अनुत्तरदायी, भ्रष्ट और निरंकुश शासक-बरग से क्षब्ध* 
थे तो दूसरी ओर पूँजीवादी यूरोपियन राष्ट्रों के दुश्चक्रों में पड़े अपने 
देश को व्यथ के युद्ध से बरबाद होते देख रहे थे। तीसरी ओर वे अपने 
राष्ट्र की छाती पर होने वाले दरिद्रता, देन्य और दासता के बीभत्स 
नत्तन से उत्तप्त थे | माक्से की विचार-धारा के लिए, जो निरंकुशता, वर्ग- 


सत्ता तथा पूजीवादी व्यवस्था का मूलोच्छेद करने का भाव लेकर अग्न- 
सर हुईं थी वहाँ फूछने-फलछने के लिए उबर क्षेत्र मिछ गया। छेनिन के 
समान महाप्रतिभाशीछ व्यक्ति, जो जन्मतः विद्रोही और जन्मजात नेता 
था, यह देख रहा था कि न केवल रूस का प्रत्युत सारे जगत्‌ का भयावना 
संहार इस पूँजीवादी निरंकुशता तथा वगमूलक प्रभ्ुता के कारण हो रहा 
है । जगत्‌ के कल्याण का मार्ग फिर सिवा इसके और क्या था कि धरती 


४३ राष्ट्संघ और व्श्व-समस्या 


से पूंजीवादी सत्ता मिटा दी जाय ? फलतः रूस ममाजबादी जनक्रान्ति 
का प्रयोग करने के लछिए अग्रतत हुआ।..... 


टली और जमनी में 'फासिटी? और नाजी प्रवृत्तियों के उदय के 
प्रब्ठ कारण बतमान थे। युद्धोत्तर विश्व की परिस्थिति ने ही वे कारण 
उपस्थित कर दिए थे। इटली अपने मित्रों द्वारा प्रवंचित था और 
जमनी था बिजयोन्मत्त विजेताश्ों द्वारा अपमानित और विताड़ित | युद्ध 
के बाद जमनी की जो दशा की गयी उस पर थोड़ा सा प्रकाश आगामी 
प्रृष्ठों मं यथास्थान डाछा जायेगा। यहाँ इतना कह देना असंगत न 
होगा कि जमन तथा इटालियन राष्ट्र के हृदय में प्रतिशोध की जो 
ज्वाला थी वह नाजोबाद या 'फासिटीवाद' के रूप सें फूट पड़ी । 
नाजीवाद” वस्तुतः कोई प्रयोग नहीं किन्तु प्रहार है, मानवता पर जिसका 
परिणाम जगत्‌ भोग रहा है । ये दोनों न केवछ अपनी ही आग में भस्म 
हो रहे हें प्र्युत अपने साथ जगत्‌ को भी जलाने में समथ हुए हैं | इस 
प्रकार यूरोप में जो प्रयोग हुए वे भिन्‍न-भिन्‍न दिशा से आरंभ हुए! उनका 
स्वरूप परस्पर भिन्‍न था और उनका माग भी भिन्‍न ही था । उनके पीछे 
जो उत्प्ररक प्रवृत्तियाँ काम कर रही थीं वे भी परस्पर भिन्‍न ही थीं । 
पर युद्धोत्तर पश्चिम में जहाँ उपयु क्त प्रकार के प्रयोग हुए और 
उपयु क्त प्रकार की विचार-धाराए प्रवाहित हुईं, वहों ठीक उसी युग 
में भूमण्डल के प्राची में एक ऋषि ने ऐसी अभिनव पद्धति को जन्म दिया 
जो प्रतीची की सारी प्रवृत्ति और प्रक्रिया तथा प्रकार से मूलतः भिन्न, 
स्वरूपत: विषम तथा स्वभावत: विपरीत है। मेरा तात्पय सेगाँव से 
सम्भूत उस स्वर-लहूरी .से है जो अपने आकार और अपनी आत्मा में 
अपने भाव और अपनी उठ्परणा में, अपने पथ और अपनी गति में भिन्‍न 
है जगत्‌ की उन समस्त ध्वनियोंसे जो धरित्री के अम्बर को सम्प्रति आल्ो- 
डित कर रही हैं । लछण्डन और वाशिंगटन से आनेवाली आवाज हो या 
रोम और बर्िन का बीभत्स चीत्कार अथवा मास्को का प्रचंड गजन, उस 
स्वर का मेढ़ उनमें से किसी के साथ नहीं बेठता । वह पश्चिम की सारी 
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पुकार से मिन्‍न है | धारणाओं की जिस आभा में और भावों के जिस 
आलोक में पश्चिस ने जीवन-चित्र को चित्रित किया है ओर उसके फल- 
स्वरूप जिस दृश्य का सजन हुआ है उन सबसे प्रथऋ्‌ वह कल्पना है जो 
आज वर्धा से उठकर भारतीय वातावरण में व्याप्त हो रही है । 
जहाँ यूरोप की सारी प्रयोगपद्धतियाँ केन्द्रीकरण की ओर बढ़ती हे 
बहाँ गाँधी विकेन्द्रीकण की ओर अग्र॒प्तर हंता है। जहाँ यूरोप के 
सभी प्रयोग किसी न दिसी रूप में वर्गप्रभुता और वर्गहित को. सर्वोपरि 
स्थान देते हैं वहाँ गाँधी की पद्धति व्यापक और सामूहिक रूप से समस्त 
मानव-जाति के हित को लक्ष्य के रूप में प्रतिष्ठित करती है | ओर विरोधी 
वर्गों के हितों में वह सम्बन्ध ओर सामंजस्य स्थापित करना चाहती 
है जो वगसंघष का ही अंत कर दे। यूरोप की सभी प्रयोगपद्धृतियाँ 
जहाँ हिंा का आश्रय ग्रहण करती हैं बहाँ गाँधो अहिंसा का मार्ग पक- 
डृता है ओर साधन तथा साध्य में एकात्मता स्थापित करके यह आशा 
'करता है कि जसा कारण है वसा ही परिणाम भी उपस्थित होगा | अन्त 
में यूरोप की समस्त विचार-पघराण और दृष्टिधारा में, चाहे वह व्यक्तिबाद 
ही या समाजवाद, उपयोगिताबाद हो या बुद्धिबाद जहाँ भौतिकवाद का 
गहरा सम्मिश्रण हो गया है वहाँ गाँधी स्थूछ अथवा पर्थिव दृष्टि से जीवन 
और जगतू पर दृष्टिविक्षेप करने का अभ्यस्त ही नहीं है। वह न तों 
जीबन के मूल में केवल जड़ता का द्शन करता है न जगत्‌ को आकस्मिक 
ओर छक्ष्यदीन घटना के रूप में देखता है और न भोजन ओर, प्रजनन 
तथा अस्तित्व रक्षा की प्रवृत्तियों को ही सुष्टि की एकमात्र संचालिका 
शक्ति के रूप में स्वीकार करता है । 
यूरोप के भौतिकवाद ने मनुष्य को एकदेशीय और एकांगी बनाकर 
जीवन को निषिद्धपथ प्रदान कर डाछा है। भौतिक सत्ता सत्य है इसे 
स्वीकार न करना दुराग्रह है, पर उससे भी बड़ा दुराग्रह यह स्वीकार 
कर लेना है कि वही एकमात्र सत्य है। भौतिकता का अपना स्थान है 
जिसकी उपेक्षा करना मूढ़ता है, पूर जीवन उस स्रीमा से परे नहीं है 
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यह मान लेना भी अंधमूढ़ता ही है। यरोप की और गाँधीजी की दृष्टिमें 
यही सब से बड़ा मोलिक भेद है। फलत: मौलिक दृष्टि के आधार पर 
निर्मित की गयी प्रयोग-पद्धतियों में गहरी विपमता का होना अनिबाय 
है। वे इन प्रष्ठों में मरा उद्देश्य गाँधीजी की पद्धति की तुलना यरोप की 
विचार-घाराओं से करना और उनके पारस्परिक भद पर प्रकाश डालना 
है | इस बात की भी विवेचना करना चाहते हैं कि यरोपियन पद्धतियाँ 
क्या उस आदश का प्राप्त करने में सफल हुई जिनकी ओर जगत्‌ को छे 
जाने का दावा करके उनका प्रयोग आरम्भ किया गया था ? 
गत २४ वर्षो से यूरोप में जो प्रयोग हुए हैं वे जगत्‌ की समस्याओं 
को हल करने की दृष्टि से आरम्भ हुए | आक्रमणकारिता, हिंसा, शोपण, 
दासता और मनुष्य की ही पशता से , उत्पीड़ित हुई मानवता की रक्षा 
करना आवश्यक देखकर यरोप ने उपयुक्त विभिन्‍न प्रकार के उपायों का 
प्रयोग आरम्भ किया । सन्‌ १९१४ ई० में युद्धका जो भयावना ज्वाला- 
मुखी फूट पड़ा और जिसके कारण वर्षो तक भयानक विनाश होता रहा 
तथा ८० छाख नवयुवकों के खून से धरती छाल की गयी, उसने अन्तत्त 
वयरोप को यह अनुभव करने के छिए बाध्य किया कि उसकी गति विधि 
में, उसकी व्यवस्था और अवस्था में कहीं न कहीं दोष हे जिसका परिहार 
किए बिना सारी पाश्चात्य संस्क्ृति का महासंहार अवश्यम्भावी है। तथोक्त 
छोकतन्त्रात्मक किन्तु पूँजीवादी. राष्ट्रों ने उपयु क्त दिशा में जो प्रयास 
किया उसकी विवेचना पहले कर लेना उचित होगा । 
गत महायुद्ध के बाद युद्ध-विदग्धा शोणित-पूरिता ओर महाव्मशान 
बनी प्रथ्वी को शान्ति प्रदान करने का कायमार स्वभावतः उनके कन्धों 
पर था जो सौभाग्य से विजयी हुए थे। भूमण्डलछ विक्षत, विरूप और 
विक्रृत हो चका था। महा।संहार के प्रढ्यंकर नतन से चतुर्दिक्‌ त्राहि 
त्राहि मची हुई थी। यद्ध के बाद भी जगत्‌ के विभिन्‍न कोनों में छोटी- 
मोटी २३ लड़ाइयाँ लड़ी जा रही थीं। शख्रधारी अनेक गुट मध्य यरोप 
ओर पूर्वी यरोप में अपने शस्य्र के बसे नयी-नयी सीमाओं की स्थापना 
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मनमाने ढग से करते जा रहे थे। न जाने कितने देशों में भयावनी 
बीमारियाँ फूट पढ़ी थीं जो त्रस्त ओर सताये हुए अहसाय प्राणियों को 
अपना ग्रास बना रही थीं। जम्रनो, आटिया, हँगरी, रूत़ आदि देशों में 
दावाग्नि की भाँति अकाल फेल रहा था और छाखों नर-तारी भूख की 
आग में कीट-पतिंगों की भांति भस्म हूं।ते जा रहे थे । कतिपय देशों में 
बिद्रोह भड़क उठा था । चारों आर भयंकर अव्यवस्था, घोर दुदशा ओर 
रोमांचक चीत्कार मची हुई था । इन सबके सिवा वे समस्याएं मोजूद 
ही थीं जिनके कारण महायुद्ध उत्पन्न हुआ था। यूरोप के यान्त्रिक 
उद्योगवाद ने जिस पूजीबाद को जन्म प्रदान क्रिया था उसके विकास के 
साथ- साथ भयावनी आर्थिक ओर राजनीतिक प्रतिद्वनिद्रता का प्रजनन 
हो जाना स्वाभाविक था। निर्मित पदार्था' को खपाने के छिए और कच्चे 
माल को प्राप्त करने के लिए बड़े-बड़े साम्राज्यों की स्थापना हो चुकी थी। 
फलतः जिनके पास साम्राज्य था वे उसकी रक्षा के लिये और जिनके 
पास नहीं था वे उसे प्राप्त करने के लिये सन्‌ १९१४ में व्यापक रूप से 
भिड़ गये | वर्षो तक महासंहार होने के वाद जगत्‌ की आँखें खुलीं 
ओर परिस्थिति के प्रकाश में मनुष्य ने नयी आवश्यकताओं की* 
अनुभूति की । ' 
युद्ध के बाद आवश्यकता थी इस बात की कि पुरानी व्यवस्था में 
ऐसा परिवतन किया जाय और नयी व्यवस्था ऐसी स्थापित की जाय 
जिसमें मानव-जाति के महासंहार की स्थिति की पुनराबृत्ति की सम्भा- 
बना न रह जाय । ठोक ऐसे ही समय जब जगतू की उपयुक्त स्थिति और 
आवश्यकता थी, अमेरिका के तत्कालीन राष्ट्रपति स्वर्गीय विल्सन ने 
८ जनवरी सन्‌ १९१८ को अपने प्रसिद्ध १७ सिद्धान्तों की घोषणा की । 
उन्होंने उन सिद्धान्तों के आधार पर जगत्‌ में नयी व्यवस्था स्थापित 
करने को विश्व के सन्मुख प्रस्तुत समस्त समस्याओं का समाधान ढ््ढ़ू 
निकालने का प्रस्ताव भी किया। विरामसन्धि के एक मास बाद विल्सन 
ने यूरोप की भूमिपर पदापण किया। विल्सन की घोषणा विद्युत-लछहरी 
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की भांति जगतू के एक कोने से दूसरे कोने तक छहरा उठी। विकल 
मानवंता ने राहत की साँसछो और बविल्सन को अपने सद्दायक तथा 
उद्घधारक के रूप में देखा | विल्सन जगत्‌ के अति शक्तिशाली और महान्‌ 
राष्ट्र के विधाता थे । जगत्‌ यह देख रहा था कि रब॒तन्त्रता, लोकतंत्र और 
न्याय तथा शान्ति का सबसे बड़ा समथंक और पोपक अमेरिका है 
जिसके सर्वोत्कृष्ट नायक की ओरसे दक्त प्रस्ताव उपस्थित किए गये हैं। 
युदूधोत्तर विश्व पर अमेरिका की धाक वेसे ही बैठ गयी थी। सारा 
यूरोप उस समय अमेरिका की दया पर आश्रित था। विजयी राष्ट्रों को 
उसकी सहायता ने विजय प्रदान की थी। घन और भोज्य सामग्री के 
छिए भी यूरोप उसका मुँह देख रहा था। ऐसी सवश्रष्ठ शक्ति और मह- 
त्तम राष्ट्र के विधाता ने जब भावी घिद्रव की व्यवस्था और शान्ति की 
स्थापना के लिए उन्नत, उदार तथा प्रगतिशीछ सिद्धान्तों को आधार के 
रूप में उपस्थित किया तो स्वाभाविक था कि जगतू उनमें मानवता के 
लिए नव-युग की आभा देखता । 


मित्रराष्ट्रीं ने, मध्य यूरोप के देशों ने, यूरोप और एशिया तथा 
अफ्रिका की समस्त दूबी हुई ओर त्रस्त जातियों ने समान रूप से उन 
प्रस्तावों में उज्वछ भविष्य की योजना देखी। ज्ञात हो रहा था कि 
मनुष्य समाज सचमुच विकास को यात्रा में एक छूम्बा डग बढ़ाने जा 
रहा है और ये प्रस्ताव भावी युग की स्वतन्त्रता और सुरक्षा के लिए 
जागरण-महामंत्र के रूप में प्रकट हुए हैं। ११ नवम्बर सन्‌ १९१८ ईसवी 
को विराम सन्धि हुईं। जमनी धराशायी था, कैपर माग चुके थे और 
जमन-सेना उन तमाम भूप्रदेशों से जिन्हें उसने पददुलित किया था 
वापस हो रही थी | विराम सन्धि के साथ-साथ महान जमन साम्राज्य 
ओर इतिहासप्रसिद्ध प्रशियन सेनिक के दम्भ तथा उद्ंडता का मस्तक चूर 
दो चुका था। जमन साम्राज्य ही नहीं ग्रत्युत रूसी साम्राज्य, आस्ट्रो 
हगेरियन साम्राज्य तथा आटोमन साम्राज्य धरती से छुप्त होकर इति- 
हास के लिए अतीतन्की गाथा बन* चुके थे। ऐसे समय परिस में सन्‌ 
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१९१० ईसबी की जनवरी में सन्धि सम्मेछन का सूत्रपात हुआ जहाँ 
जगत्‌ के भविष्य का निर्माण होभे जा रहा था। भूमंडलछ की विभिन्न 
जातियों के अनेक राष्ट्रनायक, छोटे-बड़े देशों के राजनीतिज्ञ और नेता 
विशषज्ञ तथा अथशाख्री बड़ी संख्या में एकत्र हो चके थे | स्वतन्त्रता के 
लिए लड़नेबाली अफ्रीका ओर एशिया की जातियों के प्रतिनिधि भी 
एकत्र थे | तात्पय यह कि पेरिस सम्मेलन में प्रायः समस्त प्र॒थ्वी के 
प्रतिनिधि एकत्र होकर नव-निर्माण की चेष्टा में संठग्न हुए। स्वभावत: 
जगत्‌ को यह आशा हुईं थी कि अब वह समय आ गया है जब युद्ध के 
कटु-अनुभव के बाद जगत्‌ की शान्ति और व्यवस्था के छिए एक नयी 
किन्तु न्‍्याय-सम्मत तथा स्थायी योजना बनायी जा सकेगी । 


आज पचीस वर्षो' के बाद हमारे सामने प्रइन उपस्थित होता है कि 
क्या पेरिस-सम्मेलन जगत्‌को शान्ति-प्रदान कर सका ? क्‍या बिलसन की 
आदशवादिता उन समस्याओं को हर कर सकी जिनके परिणामस्वरूप 
गत महायद्ध का प्रजनन हुआ था ? क्‍या पेरिस में एकत्र हुए तत्कालीन 
जगत्‌ के प्रतिनिधि उस स्थिति का परिमाजन करने और उन दोपों के 
परिहार करने में सफछ हुए जो अशान्ति और अव्यवस्था के कारण थे 
विजयी राष्ट्र जो यह घोषणा कर रहे थे कि “यद्ध का अन्त करने के लिए 
यह यद्ध हो रहा है”? तथा “मनुष्य की स्वतन्त्रता, छोकतन्त्र और न्याय 
की स्थापना करना मित्र राष्ट्रों का छक्ष्य है?, मनुष्य की स्वतंत्रता छोक- 
तन्त्र की रक्षा जोर न्याय की स्थापना करने में समथ हुए ? क्या अंतर्राष्ट्रीय 
सहयोग ओर शीछ की अभिवृद्धि हुई ? मनुष्य के सौख्य और कल्याण 
का माग क्या प्रशस्त हुआ और क्‍या घरातछ सुन्दर तथा मानवीय हो 
सका ? पर इन प्रश्नों का उत्तर क्‍या स्पष्ट नहीं है ? गत २० वर्षो का 
जगत्‌ का इतिहास क्‍या इसका एक ही उत्तर नहीं है ? १९३९ ईसवी की 
१ सितम्बर कया इसका उत्तर नहीं हैं जब जमन रणवाहिनी पौलेण्ड 
पर चढ़ दोड़ी और सारे जगत में युद्ध की आगग्मड़क उठी ? गत ५ 
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वर्षो' से भूमण्डल को छाती पर महाकाछ का जो पेशाचिक नतेन हो 
रहा है वही क्‍या इसका उत्तर नहीं है ? 

माना कि सन्धि-सम्मेलन में विल्सन का वह प्रस्ताव स्वीकार किया 
गया जिसके द्वारा राष्ट्रसड्ड की स्थापना की गयी । कहा गया कि “अन्त- 
रसष्टीय सहयोग की वृद्धि तथा अन्तर्राष्ट्रीय सुरक्षा और सुव्यवस्था के 
लिए ही राष्ट्रसड्ग की स्थापना की जा रही है? । निश्चय किया गया कि 
जगत में सहयोग और न्याय के छिए शान्ति और सुव्यवस्था के लिए 
विद्वव्यापी व्यवस्था बनायी जायगी । कहा गया कि अब भविष्यत के 
लिए “शब्ब्र उठा कर यद्धाग्नि प्रज्बलित न करने की प्रतिज्ञा की जायगी । 
विभिन्न राष्ट्रों के न्‍्यायसम्मत अधिकार और सम्मान की रक्षा की 
जायगी। पारस्परिक सम्बन्ध की स्थापना खुले रूप से की जायगी। 
सदा अन्तर्राष्ट्रीय नियम तथा विधान के अनुकूछ आचरण किया जायगा 
और सदा न्याय की नीति तथा सन्धियों और समझौता के उत्तरदायित्वका 
निर्वाह किया जायगा ।” 


लक्ष्य उत्तम था, बातें भी परिपूत्‌ थीं पर गत बीस वर्षो का इतिहास 
इस बात का साक्षी है कि छोकतंत्र के पूजक और स्वतंत्रता के उपासक 
इन महाराष्ट्रों के प्रतनिधि न जगत की आर्थिक समस्या को हल कर सके 
न राजनीतिक और न अन्तर्राष्ट्रीय । न निःशम्ब्रीकरण करा सके न यद्ध 
के मार्ग का अवरोधन कर सके और न आक्रमणशीछता की प्रवृत्ति का 
विछोप | हम तो यह देखते हैं कि इन महान कार्यों की पूर्ति तो दूर 
रही यद्ध में विजयी हुए राष्ट्र पराजितों से सन्धि करने में सफछ न 
हुए। उनका प्रयोग सम॑स्थाओं को हल करने की अपेक्षा रोग-बृद्धि का 
कारण हुआ। पवित्र आदर्शों का उद्घोष करते हुए भी मानव- 
पशुता का नग्न प्रदशन किया गया। क्छेमेंशा और छायड्जाज ने 
विल्सन को ऐसा मूख बनाया कि वे १४ महासिद्धान्त जिन पर जगत्‌ . 
की शान्ति और व्यवस्था आश्रित होने वाढी थी जन्म के पहले ही मैर॑ 
मिटे। सन्धि-सम्मेलन्‌ में फ्रांस और«त्रिटेन ने कौन-कौन सी गोटिया: 

१, 
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चाढी की, कितनी धूतेता और प्रबंचना का सहारा लिया, असत्य और 
दम्भ का कैसा परिचय दिया और किस प्रकार विल्सन की आँखों सें धूल 
झोंक कर अपना काम साधा--आदि बातों का वर्णन करना प्रस्तुत ग्रन्थ 
का विषय नहीं है, पर इतना स्पष्ट है कि हंघ और दम्भ तथा स्वाथ 
और प्रभ्नुता की कामना में अन्ध हुए विजयी राष्ट्रों ने जो पाप उच्त 
समय किया और ट्यूट के माल के बंटवारे के लिए उसमें जो प्रति 
स्पर्धा भड़क उठी उसने आहत प्रृथ्वी के त्रणों को घृणित प्रकार से 
कुरेद डाला । 


विचार करके देखिए क्ि राष्ट्र-संघ का प्रयोग तथा संधि-सम्मेछ॒न 
दी, क्‍या जगत्‌ को आज की भयावनी स्थिति में झोंक देने का मुख्य 
कारण नहीं हुआ है ! वारसेई का खन्धिपत्र क्या था घराशायी जमनी के 
लिए मौत का परवाना था। उस सन्धियोजना के द्वारा पराजित राष्ट्रों 
की क्रर हृत्या कर देने की चेष्टा की गयी । जमनी के मस्तक पर ४४० 
धाराओं का सन्धिपत्र मढ़ दिया गया और उसका गछा घोंट देने की 
पूरी व्यवस्था कर दी गयी । इन तमाम धाराओं का एकमात्र लक्ष्य यह्‌ 
था कि जमनो को इस प्रकार जकड़ दिया जाय कि वहू सदा के लिए पंगु 
हो जाय । उसे आथिक दृष्टि से असहाय और राजनीतिक दृष्टि से दास्प्र- 
स्थिति में सदा के छिए रख देने की चेष्टा की गयी। सन्धिवार्ता के छिए 
जमन प्रतिनिधि जब वारसेई पहुँचे तो उन्हें रत्ती मर भी पता न था कि 
इस प्रकार की सन्ध्रि उनके गले मढ़ी जाने वाढी है । उन्हें आशा थी कि 
सन्धि का आधार विल्सन के वे सिद्धान्त होंगे जिनका डंका पीटते हुए 
अमेरिकन राष्ट्रपति ने यरोप की उत्पीड़ित भूमि.पर पदापण किया था । 
विराम॑-सन्धि के दो सप्ताह पूव ही जमन जनता ने अपने उन शासकों 
के विरुद्ध विद्रोह किया था जिन्होंने उन्हें यद्ध में झोंक दिया था। केसर 
पद्च्युत किये जा चुके थे, जमनी में प्रजातन्त्र की स्थापना की जा चुकी 
थी और यही चिद्रोह यद्ध की समाप्ति का कारण हुआ था। स्वाभाविक 
था-कि जमनी यह आशा करता कि विजयी राष्ट्र उन्ही सिद्धान्तों के 
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आधार पर सन्धि करेंगे जिनकी घोषणा की जा रही थी | पर जो हुआ 
वह यह था कि जमन प्रतिनिधि सन्धि-सम्मेछन में इस प्रकार छाए गये 
जिस प्रकार बन्दी न्यायालय के सामने छाया जाता है | 
तदुपरानत सन्धिपत्र का मोटा पोथा जो पहले से ही तैयार था 
उनके सामने हस्ताक्षर के लिए रख दिया गया। इत सन्धि के अनुसार 
जमनी की अष्टमांश यरोपियन प्रजा उससे छीन छी गयी । न केवद् 
आल्सेल छोरेन? प्रत्यत (सार! का कोयले का क्षेत्र फ्रांस को दे दिया गया। 
डजिंग और मेमछ मित्रराष्ट्रों के कमीशन के अधीन कर दिए गये। 
( उसके अंग काट कर पोलेण्ड और चेकोस्छोवाकियामें मिला दिए गये। ) 
कोयले और छोहदे के उप्तमें क्षत्र ले छिए गये, उय्निवेश छीन छिए गये, 
व्यापारी जहाजी बेड़ा हुजम कर छिब्रा गया और उन नदियों तक पर 
विजयी राष्ट्रों के कमीशन की सत्ता स्थापित कर दी गयी जिनके जछू- 
सार्गो' से वह व्यापार करता था। उद्तकी सेना इस प्रकार छिनन-मिन्‍्न 
कर दी गयी कि वह अपनी रक्षा करने छायक भो न रहा । अक्न-शन्न के 
निर्माण और सन्य-संग्रह पर भो उम्र प्रतिवन्‍्ध छगा दिये गये । यह 
'सारी तबाही और अपमान करने के बाद भी प्रतिशोध की आग में जछने 
चाले विजयी देशों को संतोष न हुआं। वे जमेनी को पीत्कर धूल में 
मिलछा देने के छिए ओर पराजित शत्रु के मस्तक पर पदाधात करन के 
लिए आतुर थे | फलतः यद्ध का सारा उत्तरदायित्व और अपराध जमनी 
के शिर थोप दिया गया । उसके ऊपर हरजाने की ऐसी प्रचण्ड रक्तम छाद्‌ 
दी गयी जिसे अदा करते-करते उत्की कमर टूट जाती। संक्षय में किपी 
राष्ट्र को सदा के लिए कुचल देने के उद्देश्य से मानव-मस्तिष्क जो व्यवस्था 
ढू ढ़ निकराछ सकता था बही प्रस्तुत कर दी गयी। 
जम॑न प्रतिनिधियों के विरोध और रोने-कछपने का कुछ भी परि- 
णाम न निकछा । अंततः जमनी को सन्धि स्वीकार करनी पड़ी पर 
एक जीवित राष्ट्र के क्षोम और प्रतिशोध की भावना ने ही आज हिंट- 
लछरवाद के रूप में तब्म ग्रहण क्रिय। ” जमनी के साथ जेतों ठ्यवद्ार 
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किया गया वेसा ही आस्टिया के साथ, हंगरी के साथ ओर सेतन्र की 
संधि में तुर्कों के साथ किया गया। इटली को, जो जमनी का “ साथ 
छोड़ कर मित्रराष्ट्रों से मिल गया था, तथा जिसकी हि भूपिपासा और 
लोभ की पूर्ति का बचन दिया गया था, युद्ध के बाद अँगूठा दिखा दिया 
गया | मध्य पूजे में अरबों को धोखा दिया गया और शाम, फिल्स्तीन 
तथा इराक में मोसल के प्रदेश साम्राज्यवाद के शिकार हुए। आत्म- 
निणय के अधिकार की घोषणा करते हुए भी न भारत की स्वतंत्रता 
स्वीकार की गयी और न चीन के उन अधिकृत प्रदेशों को छोड़ा गया 
जहाँ यरोपियन राष्ट्रों की पताका फहरा रही थी। अफ्रीका के उपनिवेश 
ज्यों के त्यों बने रहे और मिश्र को विजयी ब्रिटिश जाति के चरणों के 
नीचे पिसते रहने के लिए छोड़ दिया गया। शख््र के बल पर जो विजय- 
छाभ किया गया था उसकी रक्षा के छिए शस्त्र का सहारा लेना ही उचित 
समझा गया | 


इतनी कथा कहने का मेरा लक्ष्य केवछ यह दिखाना था कि पूजी 
वादी छोकतंत्रात्मक विजयी राष्ट्रों ने युद्ध में यद्यपि विजय पाईं, यद्यपि 
बड़े-बड़े आदर्शो' की घोषणा की तथापि युद्ध के बाद शांति-स्थापन के 
लिए की जाने वाली संधि न कर सके | वारसेई के अनथ को रोकने 
में न विस्‍्सन की आदशंवादिता समथथ हुई ओर न राष्ट्रसह्ठ सफल 
हुआ । सफल होना तो दूर रहा संघ के रह्जमनच्न पर साम्राज्यवादी विभी- 
षिका विश्वशांति के पर्दे के पीछे भयावना अभिनय करने में समथ हुई 
जिसके फलस्वरूप अशांति और अन्याय का ही प्रजनन तथा अभिषक 
हुआ । राष्ट्रसद्ग राष्ट्रपति विल्सन का मानस पुत्र थो जिसका जन्म वारसेई 
की संधि के गर्भ से हुआ था | यह संघ दुनिया के रवतंत्र देशों का समह 
था जिसके निर्माण का उद्देश्य “भविष्य में न्याय और सम्मान के आधार 
पर जगत्‌ के राष्ट्रों में सहयोग और सेत्री का सम्बंध स्थापित करके युद्धों 
को सदा के लिए रोक देना था |” उद्देश्य बड़ा सुंदर था पर राष्ट्रसंघ 
निर्जीव और नपुंसक सिद्ध हुआ" संघ का संघठ्न करते हुए यह प्रतिज्ञा 
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की गयी कि उसका प्रत्येक सदस्य-राष्ट्र तब तक किसी दूसरे राष्ट्र से 
यद्धलिप्त नहीं होगा जब तक शांतिपूबक समस्या को हल करने के सारे 
उपाय असफल न हो जाय। किसी झगड़े के उठने पर नो महीने के 
भीतर तो किसी भी हाछत सें शस्त्र उठाया ही न जायेगा। यदि कोई 
सद्स्य-राष्ट्र यह्‌ प्रतिज्ञा भज्गञो करे तो अन्य सभी राष्ट्र उत्तसे अपना 
आर्थिक सम्बंध विच्छेद कर लेंगे | | 

संघ का विधान वारसेई के संधि-पत्र का अंग था-। इस विधान में 
यह उल्लिखित था कि अद्ज-शस्त्र की संख्या सभी देश घटा कर उतना दी 
कर देंगे जितना राष्ट्रीय सुरक्षा के लिए आवश्यक हो। जमनी का 
निःशख्रीकरण इस दिशा में पहला कदम होगा और दूसरे सब राष्ट्र उसी 
का अनुगमन करेंगे । विधान की धार में यह भी छिख दिया गया था 
कि यदि कोई राष्ट्र किल्ली दूसरे राष्ट्र पर आक्रमण करे तो आक्रमण- 
कारी के विरुद्ध काररबाई की जायगी। बातें बड़ी अच्छी थीं। इन 
घोषणाओं से जगत्‌ में उत्साहू और आशा उमड़ पड़ीं। मनुष्य समाज 
ने समझा कि जगतू में शांति और सुव्यवस्था तथा, न्याय और समता 
का राज्य स्थापित होने जा रहा है । पर मनुष्य के हृंदय का पाप बड़े- 
बड़े विधान और आदर्शों को नष्ट-भ्रष्ट करने में सफल हुआ संघ 
का निर्माण करते हुए जो तिकड़म की गयी उससे जगत का प्रवंचन 
अवश्य हुआ पर दुनिया की समस्या हल नहीं हो सकतीं थी । विधान 
सें जहाँ बड़ी-बड़ी बातें थों वहीं यह व्यवस्था भी थी .कि उसके प्रत्येक 
सदस्य-राष्ट्र की प्रभुसत्ता अक्षणण रहेगी। जब विभिन्न राष्ट्रों ने इस 
अंतर्राष्ट्रीय संघटन के सम्मुख अपने किसी अधिकार का रतक्ती भर भो 
विसजन नहीं किया ते। संघ की सत्ता केवछ एक छुच के सिवा और 
क्या रह गई ? उसके निणय को मानना किसी के छिए अनियाय नहीं, 
निर्णय मनवाने के छिए सट्ठ के पास कोई साधन नहीं । नियम यह था 
सब्ठ का कोई भी निणय तभी निणय माना जा सकता है जब वह 
सबंसम्मत हो । यह बियम ऐसा था शो निणय करने के मार्ग को ही 
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रोक दैने का कारण हुआ । स्पष्ट है कि कोई भी निणय सबमान्य हो 
ही नहीं सकता और एक के भी विरोध करने पर निर्णय का सा रुक 
जाना निश्चित था। इस प्रकार विधान में ही ऐसी व्यवस्था कर दी गयी 
जो सह्वः को निकम्मा बनाने का साधन हुआ | 

ऐसा संघ जगत में भला शांति की क्‍या व्यवस्था कर सकता था ? 
निःशख्रीकरण आरम्भ से ही उसका परम वांच्छित और प्रिय लक्ष्य रहा 
- है । युद्ध में हुए छोमहषक हत्याकांड के बाद यह आवश्यक समझा गया 
कि सहार के साधनों को सीमा-बद्ध कर दिया जाय। जगत्‌ ने उसी 
समय यह अनुभव किया कि विज्ञान का दुरुपयोग और मनुष्य की 
गक्ति की अकल्पित अभिवृद्धि किस प्रकार संसार के छिए अभिशाप बन 
जा सकती है। फलतः राष्ट्रसंघ की-स्थापना करते समय निःशश्नीकरण के 
संबंध में संघ के विधान की धारा में यह कहा गया “राष्ट्रसंघ के सभी 
सदस्य यह स्वीकार करते हैं. कि जगत्‌ की शांति बनाए रखने के लिए 
सभी राष्ट्रों के अख्र-शम्रों में जहाँ तक संभव हो कमी कर देना आवश्यक 
है। संघ की 'काउन्सिलः प्रत्येक राष्ट की भोगोलिक स्थिति और राष्ट्रीय 
रक्षा की आवश्यकता को ध्यान में रखते हुए अशश्लीकरण के लिए विभिन्‍न- 
सरकारों के विचाराथ योजना उपस्थित करेगी ।” 


इस दिशा में संघ का प्रयत्न जिस दयनीय और उपहास्य स्थिति का 

शन करता है उस पर दृवयम्‌ मानवता छज्जित है। युद्धात्तर काल 
यद्यपि जमनी, आस्टिया और हंग्ी आदि पराजित राष्ट्र बलपूवक 
निःशस्ल बनाये गए पर दूसरे सभी देशों ने अपने अख-शस्र घटाने की 
अपेक्षा उनकी वृद्धि में दी सारी शक्ति छगा दी । स्वयं वे राष्ट्र जो राष्ट्रसंघ 
के विधाता थे और जिन पर उसके संचालन का भार था इस कुकृत्य में 
अपक्षाक्रत आगे थे। विभिन्‍न राष्टों के तत्काहीन बजट पर साधारण 
दृष्टि भी इन राष्ट्रों की घूतता और राष्ट्संघकी पोछ खोल देती है | ग्रेट 
ब्रिटेन युदूध के पूष अदञ्ज-शञ्र में अपनी राष्टीय आय -में से जहाँ केवल 
पौने चार सौ मीलियन ( मीछियन-१० छारक ) पोंड खच करता 
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था वहाँ सन्‌ १९३० ई० में ५३५४ मीलियन पॉड खच कर रहा था। 
फ्रांस सन्‌ १९१३ से इस सद में केवछ साढ़ेतीन सौ मीलियन खच्े कर 
रहा था पर सन्‌ १९३० में उसका खच ४॥ सौ मीछियन हो गया था। 
अमेरिका भी इसमें किसी से पीछे न रहा । उसने २॥ सो मीलियन से 
बढ़ा कर अपना व्यय प्रायः सवा सात सो मीलियन कर दिया था। 

एक ओर यह सब हो रहा था और दूसरी ओर निःशञ््रीकरण का 
राग अछापा जा रहा था। इस वायुमंडल में निःशख्रीकरण सम्मेलन 
का आयोजन राष्ट संघ के उद्देश्य की पूर्ति के लिए किया गया। कई 
बार ऐसे सम्मेलन हुए पर किसी में भी सफलता न मिली। स्वाथ तथा 
अहड्लार की भावना उन छोगों की बुद्धि और दृष्टि को मल्विन कर 
दिया था जिनके हाथों में जगत की कागडोर थी। सारी घरती पर अपनी 
प्रभुता बनाए रखने की कामना लेकर नि:शख्लीकरण की बात करने वाले 
भछा शांन्तिस्थापना में केसे सफल होते ? सन्‌ १९२७ में जिनेवा में जो 
निःशब्बीकरण सम्मेलन हुआ वह असफल हुआ; क्योंकि ब्रिटेन ने 
अपने क्रज़रों की संख्या कम करना अस्वीकार कर दिया। भा ब्रिटेन 
के लिए अपने जछ-सनिक बल को घटाना केसे सम्भव होता ? उसे तो 
संसार के जलमार्गो' की नकेल अपने हाथ में रखनी थी और प्रथ्बी के 
सुदूर भागों के उन भूखंडों को दबाए रखना था जिनके शोषण और 
दलन पर ब्रिटिश साम्राज्य, ब्रिटिश पूजीपतियों का व्यवसाय, उनका 
ऐश्वय और वभव आश्रित था। सन्‌ १९३२ से ३४ तक जिनेवा में 
दूसरा सम्मेलन भी संयोजित हुआ जिसकी गति भी वही हुईं जो पहले 
की हुई थी। यह सम्मेलन क्या था घृणित घतंता और कटनीति का, 
अंधस्वाथपरता और दंभ का निलज्ज नतन था | 


कहा गया क्रि “निःशश्स्नीकरण के छिए आवश्यक है कि अख्न-शस्रों में 
दो प्रकार के भेद कर दिए जायँ। एक शख्र होते हैं आक्रमणात्मक और 
दूसरे होते हैं रक्षात्मक | आवश्यकता यह है कि आक्रणात्मक अख्र-शस्तरों 
का परिहार कर दिया जाय, पर जे रक्षात्मक हैं. उनका निर्माण और 
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्‌ ए को 
संग्रह स्वीकार किया जाय । इस निछंज् तकको उपस्थित करते हुए यह्‌ 
भी सोचा गया कि सभी श्र रक्षात्मक या आक्रमणात्मक दोसों हो 
सकते हैं। जिन शब्नों से रक्षा की जा सकती दै उन्हीं से आक्रमण भी 
किया जा सकता है। फलत: अख्ों में रक्षात्मक या आक्रमणात्मक का 
भेद किया ही नहीं जा सकता | पर यदि यही मान लिया जाय कि ऐसा 
भेद करना सम्भव है. तो भी प्रश्न यह था कि कौन से श्र आक्रमणा- 
त्मक हैं और कौन से रक्ष|त्मक ? उनका निणय करे कौन ? निणंग्र करने 
वाले भी तो यही छोग थे | फछतः जिसके पास जो अश्ज न थे उन्हें वह 
आक्रणात्मक घोषित करने लगा ओर जो थे उन्हें कहन छगा रक्षात्मक | 
ब्रिटेन को यह कहते संकोच न हुआ कि गोताखोर जहाज, तथा २० टन 
से अधिक के 2क उग्ररूप से आक्रमणात्मक है। पर बमवर्षी विमान और 
“ विशाल तथा भयावने रणपोत सवथा निर्दोष और रक्षात्मक हैं। पाठकों 
को यह जान कर आश्रय होगा कि उस समय ब्रिटेन न केवल गे।ताखोरों 
से विहीन था वरन २० टन से अधिक का टेक उसके पास एक ही था । 


सम्मेलन में रूस और अमेरिका के प्रस्ताव अवश्य ऐसे थे जो सच- 
मुच निःशम्बीकरण के लक्ष्य को सामने रख कर उपस्थित किए गये थे। 
सोवियट रूस ने यह प्रस्ताव किया कि सभी देशों के अख्न-शस्तों में 
सामान्य रूप से ४० प्रतिशत की कमी कर दी जाय | अमेरिका ने एक 
तिहाई कमी का प्रस्ताव किया । रूस ने आक्रमणकारी की परिभाषा 
करते हुए यह प्रस्ताव भी रखा कि जो किसी देश की सीमा का उल्लंघन 
अपनी सशजख्न सेना के द्वारा करे बह आक्रमणकारी घोषित कर दिया 
जाय । पर इन बातों को सुनने वाछा कोन था ? सम्मेलन में उपस्थित 
प्रायः सभी राष्ट्रों ने स्वाथपूर्ण दृष्टि ही अहण कर छी थी। फ्रांस, ग्ंट 
ब्रिटेन ओर जापान की स्वाथपरता तो अपनी सीमा पार कर रहो थी । 
इन सब ने मिल कर रूस का विरोध किया। जापान तो उस समय, 
जब निःशश्ब्ीकरण सम्मेलन हो रहा था ओर आक्रमणकारी की व्यवस्था 
करने की चेष्टा की जा रही थी, मंचूरियापर चढ़ द्लेढ़ा था। फछत: उसके 


ऑिक। 
8 राज्य 





अह राइसंघ और 


जैक, 


लिए इसका विरोध करना अनिवाय था । ब्रिटन को अपने साम्र उप को 
दबाए रखना था, फछतः उसे भी विरोध करना दी था। उसने ती एक 
दूसरी योजना भी उपस्थित कर दी; जिसका अथ यह था कि हे भर 
की जातियों की संनिक्र शक्ति अवश्य परिमित कर दी जाय, पर म्ादश 
शक्ति की कोई सीमा न रखी जाय क्योंकि उसे विस्तृत साम्राग्य का 
रक्षण करना है। फ्रांस को जमंनी से सदा भय था फलत: उस अपनी 
रक्षा के छिये ऐसा उपाय वांछित था जिसके फलम्नरूप किसी राष्ट्र क 
लिए आक्र मण करना असंभत्र नहीं ता कठिन अबश्य हो जाय । फछेतें: 
'जत्षने यह प्रस्ताव कर दिया कि संघ के अधीन एक जन्‍मसप्ट्रीय सना 
संघटित कर दी जाय और दुनिया सर की आकाश सेना को उसी के 
'हवाले कर दिया जाय । इस शा'क्त का उपयोग आवद्यकता पड़ने पर 
आक्रमणकारी के विरुद्ध हो। फ्रांस के इस प्रस्ताव का अथ यहू था कि 
वह न केबछ जम॑ंन आक्रमण के भय से मुक्त हो जाय बल्कि राष्ट्रमंघ 
में अपने प्रभाव के फलस्वरूप सारे यूरोप की नकेल अपने हाथ में रखने 
में समथ हो । 

जहाँ ऐसी दशा हो रही हो वहाँ अशस्रीकरण का प्रइन ही कहाँ रह 
जाता है ? बेचारे जमनी को, जो पराजित था अवइग्र दबा दिया गया, 
'उप्तकी सेनिक शक्ति विघटित कर दी गयी । अख्न-शर्रों के निर्माण और 
'संचय पर रोक छगा दी गयी ओर इस प्रकार राष्ट्रसंध के विधान के 
उस अंग का परिपालन किया गया जो जमनी को निरसख्त्र करने से 
संबन्ध रखता था । पर दूसरे अंश की, जिसमें अन्य सभी के अख्र-शम्त् 
घटाने को बात कही गयी थी, भरपूर मखोछ जड़ाई गयी। निःशजस्त्री 
'करण सम्मेलन में जगत्‌ को मूख बनाने के सिवा दूसरा प्रयत्न नहीं 
पिया गया। निःशश्बलीकरण का आयोजन शजझख्लवृद्धि का कारण हैं। 
गया। सम्मेलन के आवरण में कुचक्र रचने की चेष्टा की जाती रही । 
यूरोप के बड़े-बड़े औद्योगिक देशों के शब्ननिर्माण के कारखानों के बहु- 
वेतन भोगी एजेन्ट', परदे के पीछन्से निःशस्रीकरण की योजना को 
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विनष्ट कैरने की चेष्टा करते रहे। पूँजीवादी दुनिया में हथियारों और 
विनाश के साधनों के निर्माण का व्यवसाय बड़ा भारी है छिससे 
गहरा मुनाफा उठाया जाता है। ये कारखाने दुनिया की सरकारों के 
लिए श्र बनाते हैं पर होते हे बड़े-बड़े पूंजी पतियों की निजी संपत्ति । 
ये पूँजीपति हथियार बेच कर अकल्पित छाभ उठाते और घन-कुबेर बन 
जाते हैं। बड़ी-बड़ी कम्पनियाँ और हिस्सेदारों में गहरे मुनाफे बॉटती 
हैं। बहुधा देशों के प्रतिष्ठित राजनीतिज्ञ और नायक इन कम्पनियों के 
हिस्सेदार होते हैं। युद्ध और युद्ध की तेयारियाँ इन कारखानों के 
छाभ का साधन होती हैं| 

अपने धन के प्रभाव से इन कारखानों के मालिक अपनी सरकारों 
'पर गहरा प्रभाव रखते हैं। बड़े-बड़े सरकारी अफसर धूस देकर मिलाए 
जाते हैं। अखबारों के जरिए देश की रक्षा के नाम पर शास्त्रवृद्धि 
का प्रचार किया जाता है। विभिन्‍न देशों के पारस्परिक सम्बन्ध को 
बिगाड़ने और उनमें शत्रुता उत्पन्न करने की चेष्टा की जाती है और यह 
इसलिए किया जाता है कि शास्त्रों की खरीद-बिक्री का व्यवसाय घूम से 
चलता रहे । यह सिद्ध हो चुका है कि विभिन्‍न देशों के शस्त्रव्यवसा 
इयों ने मिल कर अपना अन्तराष्ट्रीय संघटन बनाया था जिसका 
एकमात्र प्रयत्न होता है किसी प्रकार निःशस्त्रीकरण की योजना को 
विफल कर देने का । उनके एजेन्ट रूम्बी-लम्बी तनखाहें पाते हैं और 
जगत्‌ की सरकारों के ऊँचे से ऊँचे अधिकारियों तक पहुँचते हैं, उन्हें 
प्रभावित करते हैं, चाँदी-सोने से उनकी पूजा करते हैं, परराष्ट्र बिभाग 
के दफ़्तर की गुप्त से गुप्त बातों का पता छगाते हैं और विभिन्‍न देशों के 
पारस्परिक सम्बंध को विषाक्त करके अपना काम साधते हैं। पारिणाम 
. यह होता है कि एक ओर जो शक्तियाँ मंचुरिया पर हुए जापानी आक्र- 
मण की निन्दा करती हैं वही दूसरी ओर चीन और जापान दोनों के 
हाथ अस्त्र-शस्त्र बेचकर धन कमाने की चेष्टा करती हैं। शान्ति और 
निःशस्त्रीकरण के लिए अन्‍्तर्राष्ट्रीक ढंग से हुए प्रद्नत्न की उपहास्य और 
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दयनीय स्थिति तथा उसकी लज्ञाजनक विफलता का प्रमाण इससे 
बढ़कर और क्या हो सकता है ! सब शांति की बात करते हैं पर तेयारी 
करते हैं युद्ध की । निःशस्त्रीकरण का प्रयत्न हुआ पर की गई अस्त्र- 
शत्त्रों की अकल्पित वृद्धि । 

पूँजीवादी लोकतंत्नात्मक राष्ट्रों का प्रयोग यदि स्यायर्संग्त संधि- 
स्थापन में सफल न हुआ, यदि प्रभावकर अन्तरष्रीय संघटन की स्थापना 
में वे समथ न हुए और यदि निःश्स्त्रीकरण करने और आकमण- 
शीछता को रोक कर अन्तर्राष्ट्रीय सहयोग को स्थापना में वे समर्थ न 
हुए तो आर्थिक समस्या और प्रइन को भी न सुलक्षा सके । पूंजीवाद 
जिस अथनीति का प्रतिनिभ्ित्व करता है और जिसके आधार पर 
आश्रित है उसी से संभूत समस्याओं को पूँजीवादी राष्ट्र न तो सुलझा 
सके और न उससे उत्पन्न परिस्थिति को सेमाल सके | युदृघोच्चर विश्व 
में यह आशा की जाती थी कि उन आर्थिक प्रइनों का समाधान क्रिया जा 
सकेगा जिनका प्रजनन विज्ञान द्वारा प्रदत्त उत्पादन को यांत्रिक प्रणाली 
के गर्भ से हो गया था। सभी स्वीकार करते हैं कि विद्वव्यापी महा- 
युदूध के मूल में मुख्य कारण आर्थिक ही रहे हैं। पूंजीवाद अप्रतिहत 
प्रतिस्‍्पधां तथा उत्पादन की यांत्रिक प्रणाढी और प्रतिबन्धहीन व्यवसाय 
पर फलता फूछता है | एक युग आया जब कच्चे माल को प्राप्त करने और 
उत्पन्न पदार्थो' को खपाने के लिए बाजारों की खोज करते हुए महान 
ओद्योगिक पूँजीबादी राष्ट्र एक दूसरे के गले पर झपट पड़े और धरती 
युद्ध की घधकती आग में भस्म हुई। आशा की जाती थी कि युद्ध 
के बाद ऐसी व्यवस्था चलेगी जिसमें उन कारणों का परिहार तो हो ही 
जायगा जो युद्घ के मूल में थे, साथ ही साथ वे दोप भी मिटा दिए 
जायेंगे जिनके कारण आर्थिक विषमता फेलकर जगतू के बहुसंख्यक 
वर्ग को भूख और अभाव से भस्म किया करती है । पर युद्घोत्तर विश्व 
में आर्थिक स्थिति क्रमशः बिगड़ती चली गई और ब्रिगड़ती हुई उस 
बिन्दु को पहुँची जब सारे जगत्‌ में गहरी मन्‍्दी मद्दामारी की तरह 
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व्याप्त हो उठी । इस विश्वव्यापी मन्दी ने गजतू का गछा ऐसा घर 
दबोचा कि उसकी सारी सक्रियता नष्ट हो चली | 

जगत का व्यवसाय रुका, वे उबर खेत जो भोज्य पदार्थों का उत्पा- 
दून कर रहे थे ऊसर छोड़ दिए गये, कह्दी-कहीं खड़ी फसलें सूखने के 
छिए छोड़ दी गयीं | खाने और उपभोग के अन्य आवश्यक सामान जो 
गोदामों में मरे पड़े थे न : कर दिए गये, सारी दुनिया में व्यापार रुका 
और पदार्थो' की कीमत तेजी से गिरने छगी । सन्‌ १९३३ ई० में सारे 
जगत्‌ का व्यवसाय सन्‌ १९२९ ही अपक्षा ३४० प्रतिशत कम हो गया 
था । राष्ट्र संघ ने इस व्यवसाय की कमी की जाँच करके जो संख्या प्रका- 
शित की थी उप्तमें बताया गया है कि १९२९ ई० के प्रथम तीन महीनों 
में जगत्‌ भर के आयात-निर्यात व्यवसाय का मूल्य जहाँ १५ हजार 
मीलियन डाछर से अधिक था वहाँ सन्‌ १९३३ ई० में यह संख्या घट 
कर ४ हजार मीलियन डालर के करीब हो गयी । यह संख्या इस बात 
को स्पष्ट कर देती है कि जगत्‌ की आर्थिक स्थिति किस सीमा तक पहुंच 
गई थी । 

व्यापार की मनन्‍्दी.का परिणाम यह हुआ कि जगत्‌ का व्यवसाय 
ठप होने छगा । चारों ओर कछ-कारखाने रुकने छगे। बेकारों की संख्या 
भयजनक रुप से बढ़ चछी। केवछ यूरोप और अमेरिका में तीन 
करोड़ से अधिक मजदूर बेकार हो गए। फिर दूसरे भूखण्डों के बेकारों 
से कोई मतलब नहीं। भोज्य पदार्थों' का मूल्य इतना गिरा कि जगत्‌ के 
किसानों की हड्डी-पसलछी चुर हो उठी । यूरोप में छाखों की संख्या में 
बेकार नर-नारी रोटी की खोज में इधर-उधर भटकते दिखाई देने 
छगे। अमेरिका के समान धनी श्रीसपन्‍न और साधनयुक्त देश मन्दी 
की मार से अपक्षाकृत सबसे अधिक पीड़ित हुआ। हजारों की संख्या 
में अमेरिकन बेंकों का दिवाछा पिट गया और भूख तथा अभाव चतु- 
दिंकू व्याप्त दिखाई देने छगा । स्मरण रखने की बात है कि बेकारी, 
* भूख, व्यापार और व्यवसाय की “मन्दी फेली हुई. थी पर इसका अर्थ 


चापू और मानवंता ६२, 


हम उनके द्वारा किए गये उपायों पर दृष्टिपात करते हैं तो यह पाते हैं 
कि समस्या सुल्झने के बजाय और अधिक उल्झती ही गईं। तत्का- 
छीन यरोप का आर्थिक इतिहास उप्त अथनीति का इतिहास है जिसे 
पहण करके यूरोपियन राष्ट्रों ने अपनी सारी आर्थिक उय्रवस्था और 
व्यापारिक गति को विचूण तथा जड़ बना दिया | यह सह्ुुट ओर मंदी 
जगत्‌-व्यापिनी थी । फछतः उप्तका उपाय भी अंतराष्ट्रीय आधार पर 
ही हो सकता था। पर न तो दूरदर्शिता के साथ अंतरीष्ट्रीय उपाय ढे ढ़ 
गए और न जो प्रयत्न उस दिशा में हुए वे सफल हुए। जो उपाय किया 
गया वह यही था कि सभी राष्ट्रों ने अपने अपने हित को सामने रख 
कर अथनीति सच्वाछित की । 

जिसे देखिए वह विदेशों से होने वाछहे आयात को रोकने ओर 
अपने देश के माछ को अपने देश में तथा बाहर खपाने का चेष्टा करने 
छगा। औद्योगिक देशों ने युदूध के कारण उध्वस्त हुए अपने कछ-कार- 
'खानों को जब सजीब करना आरंभ किया और यह देखा कि माछ की 
खपत के लिए दुनिया की बाजारें तो उपलरूब्ध हें ही नहीं बल्कि दूसरे 
प्रतिस्पर्धी राष्ट्रों से अपने देश में ही अपने व्यवसाय का खतरा उत्पन्त » 
हो रहा है तब उन्होंने तट-कर की ऊँची दीवारें खड़ी करके विदेशी 
माछ का आयात रोकने और अपने व्यवसाय को संरक्षण प्रदान करने 
की चेष्टा की | उन्हें यही एकमात्र मांग सुझाई पड़ा। उन्होंने देखा कि 
इसी के द्वारा वे अपने देश के निर्मित पदार्थों की खपत अपने देश में 
सुरक्षित. रख सकते हैं और अपने व्यवसाय की रक्षा करके बेकारी 
दूर कर सकते हैं | स्रयम्‌ इंगलेंड ने भो मुक्त-ब्यापार की अपनी पुरानी 
परम्परा को छोड़ कर विदेशी माल पर लंबी चौड़ी जकातें बेठा दी । 
निस्संदेह यह उपाय क्षुणिक छाभ पहुँचा सकता था पर समस्या को 
अंततः: अधिक उल्झाने का कारण होता | तत्कालीन स्थिति की बिवेचना 
कौजिए तो आप देखेंगे कि परिणाम यही हुआ। इस नीति से अंतर्राष्ट्रीय 
व्यापार की गति रुकने छगी। जयत्‌ की संपत्ति का आदान-अदरात हाने 
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से धन में जो सम्बछन होता था वह जड़ होने छगा । मार की खपत के 
के लिए एक ओर बाजारें बन्द होने छगीं तो दूसरी ओर यान्त्रिक पदूधति 
से उत्पादन अधिऋाधिक होने छगा। इस स्थिति में पदार्थो' का मूल्य और 
अधिक गिरना अनिवाय था। 
पदार्थो' का मूल्य बढ़ाने के लिए दूसरे: अप्राकृतिक उपाय की शरण 
छी गयी । विविध राष्ट्रों ने अपनी-अपनी मुद्रा का पतन करना आरंभ 
कर दिया । मुद्रा के पतन का अथ होता है उसकी संख्या को बढ़ा देना । 
अथशासत्र का मोटा सा सिद्धांत है कि मुद्रा की संख्या बढ़ जानें से 
मुद्रा सस्ती हो जाती है। अर्थात्‌ मुद्रा की सस्ती के फलस्वरूप पदार्थों का 
मुल्य बढ़ जाता है। विभिन्‍न देशों में जब इस उपाय का अवलंबन किया 
किया गया तो सारे जगत में मुद्रा के पतन की ही होड़ छय गई । जब एक 
देश में मुद्रा का पतन किया जाता है तो दूसरे देश भी वही करने को बाध्य 
होते हैं क्‍योंकि एक देश की मुद्रा यदि दूसरे देश की मुद्रा की तुछना 
में गिरी हुई द्वो तो गिरी हुईं मुद्रावाढ्े देश का माछ उस देश में जाने 
छगेगा जहाँ की मुद्रा का मूल्य ऊंचा होगा । मुद्रा गिरा कर राष्ट्र इसी 
, प्रकार दूसरे देशों में छगाए गए तट-कर को व्यर्थ करके अपना माह 
खपाने की चेष्टा करते हें। इस स्थिति में स्वाभाविक था कि सभी एक 
दूसरे के मुकाबिले में अपनी-अपनी मुद्रा का पतन करते चछते | पर 
इस अवस्था ने और भी उछमन पेदा कर दी। एक ओर अन्तर्राष्ट्रीय 
विनिमय की तुछा बुरी तरह डगसगा गयी और दूसरी ओर अपने 
अपने देशों में ही सरकारों की शाख समूल हि उठी । कागजी सिक्कों 
को चकछा कर ही उनकी संख्या बढ़ाई जाती थी और संख्या इतनी 
अधिक हो जाती थी कि सरकारी स्वण भंडार उसके आधार नहीं 'बने 
रह सकते थे | फलतः कानून बना कर स्वणमान का भी परित्याग किया 
जाने छगा । 


पाठक इस बह: दुव्यवस्था, अराजकता और अ्रष्टता की कल्पना 
भ्ली भांति कर सकते हैं। जब सरकारों की राष्ट्रीय और अन्तर्राष्ट्रीय 
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साख चौपट हो गई हो, जब विनिमय की दर में विश्वास उठ गया हो, 
जब मुद्राओं का कोई मूल्य न रह गया हो, तब अन्तरीष्ट्रीय व्यापार की 
गति का सम्पूर्ण अवरोध न हो जाय तो अश्वय ही क्या है ? इसके 
फलस्वरूप व्यापक महामन्दी का ओर उग्र हो उठना क्या स्वाभाविक 
नहीं था ? इस मन्दी के फलस्वरूप कल-कारखानों का रुकना अनिबाय 
होने छगा । परिणामतः बेकारी बढ़ने छगी । बेकारी के कारण जनवग 
की क्रय शक्ति का हास होते जाना अवश्यम्भावी था। जब जनता निर्मित 
पदार्थों की खपत करने में असमथ हो तो यंत्र में अपरिमित मात्रा में 
उत्पन्न माछ का मूस्य अधिकाधिक गिरता ही जायगा। जैसे-जेसे यह 
मूल्य गिरेगा बेसे-वेसे बेकारी फेलेगी और बेसे-वेसे माल की खपत रुकती 
जायगी | पूँजीवादी छोकतंत्रात्मक विजयी राष्ट्रों की नीति ने ऐसा ही 
दुश्चक्र प्रवर्तित कर दिया जिसमें फंस कर सारा जगत खबय॑ पूंजीवादी 
समाज के सहित पिस उठा । 


एक ओर माल से भरे हुए भंडार ओर दूसरी ओर दावाग्नि की 
धधकती भूख दिखाई दे तो कोई आश्चय न था। जिन छोगों ने और 
जिनकी व्यवस्था तथा प्रयोग ने इस अनथ का सजन किया था वे यह न- 
देख सके कि रोग का मोलिक उपचार क्या हो सकता है ? उन्होंने पदार्थों" 
का मल्य बढ़ाने के लिए दू सरे पेशाचिक उपाय किए । भोज्य और भोग्य 
पदार्थों का उत्पादन रोका जाने छगा और उत्पन्न पदार्था' का विनाश 
किया जाने छगा। इच्जलेड में सन्‌ १९३० में छणभग १३ करोड़ रुपये 
पूँजी से एक नेशनल शिंप बिल्डस सिक्‍योरिटी लिमिटेड नामक कम्पनी 
की स्थापना की गई। इस कम्पनी का उद्देश्य यह था कि जहाज बनाने 
के कारखानों को खरीद कर उन्हें नष्ट किया जाय, और उनकी भूमि को 
जहाँ कारखाना बना है दूसरों के हाथ इस शत पर बेच दिया जाय कि 
वहाँ जहाज बनाने का कारखाना न खोला जायेगा। कपड़े की उत्पत्ति 
घटाने के लिए सन्‌ १९३३ मैं 'छझ्का-शायर काटन कार्पों रेशन? की स्थापना 
हुई और कुछ समय बाद टेकुआ कानून बना कर एक करोड़ ४० छाख 
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टेकुए नष्ट किए गए और उस छोहे को रद्दी के भाव बेच दिया गया। कहा 
जाता है कि उपयु क्त 'कारपोरेशन! ने १४४ मिलों को खरीदा था जिनमें 
से ८० सन्‌ १९३६ तक नष्ट की जा चुकी थीं । | 


भोज्य पदार्थों की उत्पत्ति भी रोकी गयी । रूई, रबर, चाय, गेहूँ 
आदि के बोने पर अमेरिका आदि देशों में गहरी रुकावर्टें छगाई 
गयीं । केवछ अमेरिका में ? अरब ८७ करोड़ ८० छाख पॉंड काफी 
नष्ट की गयी । कहते हैँ कि सारी दुनिया के प्रत्येक व्यक्ति को एक पौंड 
काफी बाँट देना केवछ उस परिमाण में सम्भव था जितना नष्ट कर दिया 
गया। गेहूँ, रूई, शकर आदि भी इसी प्रकार नष्ट की गई। गोदमों 
में पटे माल सड़ा डाछे गए। यह सब किया गया इसलिए कि पदार्थों 
का मल्य बढ़ाया जा सके | स्मरण रखिए कि बन्धन और विनाश की 
यह सारी प्रक्रिया एक ओर जारी थी ओर दूसरी ओर जगतू्‌का व्यापक 
जन-समाज दो रोटी और गज भर कपड़े के लिए तरस रहा था। औरों 
की बात जाने दीजिए । अमेरिका धरती का सबसे सम्पन्न और धनी 
देश समझा जाता है। कहते हैं कि सन्‌ १९२७ ई० में अमेरिकन राष्ट्र 
क्वा कुल राष्ट्रीय धन चार खरब डाछर था। उस समय अमेरिका की 
जन-संख्या पोने बारह करोड़ के छगभग थी और इस हिसाब से औस- 
तन प्रायः २॥ हजार डाछर प्रतिव्यक्ति उक्त घन का अनुपात पड़ा। 
यद्ध के बाद सारा यरोप अमेरिका का ऋणी था। उसे सारे जगत से 
कुछ न कुछ पाना था ।'* सारी दुनिया का दो तिहाई सोना अमेरिकन 
राष्ट्र की जेब में रखा हुआ था। पर यह सारी सम्पत्ति उसके किस काम 
आई। मन्दी की मार से तीन करोड़ नर-नारी अमेरिका में बेकार हो 
गये थे जो दाने-दाने को तरस रहे थे । अमेरिका के करषक भूख और 
अभाव की आग में इस प्रकार जले कि स्वयम्‌ वहाँ के किसान विक्षब्ध 
हो कर विद्रोह तक करने को तेयार हो गये । 

पेसे के अभाव में अमेरिकन किसानों के खेत बेंको के हाथ रेहन 
ओर बय होने छगे और उनका जीवनोप्राय छिनने छगा। धनी अमेरिका 

घ 
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में पंसे का ऐसा अभाव था कि पदार्थो' के विनिमय की सारी प्रक्रिया 
रुक गयी । सेकड़ों संस्थाएं ऐसी पेदा हो गई जो पदार्थों का विनिमय 
पदाथ से करने के पुराने ढंग को अपनाने छगीं । मुद्रा के द्वारा विनिमय 
का आधुनिक ढंग ही चर हो गया। एक दूध वाला एक विश्वविद्यालय 
को दूध देता था और विश्वविद्यालय एवज में उसके बच्चे को शिक्षा 
प्रदान करता था। ऐसी पद्धतियाँ अन्य देशों में भी चल पढ़ीं। तात्पय 
यह कि छक्ष्मी की गोद में विछास करने वाले ओश्योगिक देशों की सारी 
सम्पदा पड़ी सड़ती रही और छोग भूखों मरते रहे । पूंजीवादी देशों की 
इस ज्वढंत असफलता पर अधिक टीका करना व्यथ है । राष्ट्र संघ के 
तत्वावधान में सन्‌ १५३३ ई० में विश्व-आ्थिक-सम्मेलन किया गया । 
पर इसमें भी विभिन्‍न राष्टों की ख़ाथपरता और प्रतिस्पर्धा का ही नग्न 
प्रदशन हुआ । सहीनों तक साथापच्ची करने के बाद सम्मेलन विघटित हो 
गया। न वह जगतू की मौद्रिक अव्यवस्था को दूर कर सका न व्यव- 
सायिक गतिरोध मिटा सका और न मन्दी का परिहार कर सका | संक्षप 
में उसके किए न कोई निर्णय हो सका और न वह कोई समुचित उपाय 
ढूढ़ सका। 

लंदन को यह कांफ्रेन्स पूजीवादी दुनिया की असफलता #* एक 
और प्रमाण उपस्थित करके लुप्त हो गयी और दुनिया असहाय, भिराश, 
हतजुद्धि पड़ी हुई एक दूसरे का मुंह देखती रही । स्वयम्‌ पूँजीवादी देशों 
ने अपनी असफलता का अनुभव किया सन्‌ १९३२ ई० में ब्रिटिःः सर- 
कार ने अमेरिकन सरकार को एक नोट छिखा था जिसमें कह्द! गया 
था “सत्र अंधाधुन्ध कर-बृद्धि की गई है, खच घटाया गया है पर 
स्थिति को सुछल्चाने के लिये जो भी उपाय किए गए वे उप्ते & घका- 
घिक जटिल और उद्र बनाने में ही समथ हुए”। यह है यद्धोपरंत गगत 
को असफलता का हंअ्षप्त कहानी। पूंजीवादी देशों की प्रतिस+: | बढ़ 
गई, उनका आशिक संघटन चर हो गया, अन्तर्रोष्टीय सम्बन्ध | गक्त 
हो गया, निःशख्रीकरण के स्थान पर शश्बीकरण आरंभ हो थ और 
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शान्ति के स्थान पर अश्यान्ति के काले बादल क्षितिज में एकन्न होते 
दिखाई देने छगे। कौन कह सकता है कि वाशिड्जटन/ लंइन और 
पेरिस के तथोक्त छोकतन्त्रवादी गुट ने राष्ट्संघ के रूप में जिस प्रयोग 
का सूत्रपात किया था वह बुरी तरह असफलछ नहीं हुआ। गत दो 
दशकों की घटनाओं से तो यह भी सिद्ध होता है कि रोग के उपचार 
की पद्धति से उपसर्गो' का शमन होना तो दूर रहा उन्हें उत्तेजन ही 
मिलता गया । आज रोग असाध्य हुआ दिखाई दे रहा है। दुनिया ने देखा 
कि राष्ट्संघ साम्राज्यवादी यरोपियन राष्टों की स्वार्थान्धता और प्रश्चुता 
की छिप्सा की पूर्ति का निमित्तमात्र है। न्याय, छोकतंत्र, स्वतन्त्रता और 
विंश्वशांति की बातें थोथी हैं । उसने यह भी देखा कि वहन तो आर्थिक 
संकट टालने में समथ हुआ, न निःशब्लीकरण के द्वारा: जगतू की शान्ति 
को सुरक्षित रखने में और न न्याय तथा समानता के आधार पर अन्त- 
रोप्टीय सहयोग तथा सम्बन्ध की अभिवृद््‌धि करने में । किए गए अन्याय 
को मिटाने की बात तो दूर रही उसे स्थायी बनाए रखने में ही उसकी 
सारी शक्ति छगी हुई है | 


यरोप की छोटी कोमों ने और एशिया तथा अफ्रीका की दबी हुई 
जातियों ने यह भी देखा कि राप्ट्संघ उनकी रक्षा करने में तथा उनके 
साथ न्याय कराने में भी असमथ है। वह न तो भारत ऐसे पराधीन 
देशों को आत्मनिणय का अधिकार दिछा सका, न ज़ापान और इटली 
ऐसे देशों की आक्रमण शीछरूता रोक सका और न विश्वसंघ की कल्पना 
को जीवन प्रदान कर सका। जगत्‌ ने यह भी देखा कि हाथों में खड्ड 
लेकर जो अन्याय मिटाना चाहे उनके सामने बड़े-बड़े दंभी,शिर झकाते 
छज्ञा का अनुभव नहीं करते । जो गुंडई का उत्तर छंछ से दे-बही पृज्य 
और आदरणीय है पर जो सौजन्य, शीछठ और व्यवस्था का आश्रय ग्रहण 
करे वह्‌ न तो सुरक्षित है. और न कोई उसकी सुनने वाला है। पूँजी- 
वादी देशों की अप्तफलता ने सारे जगत में कुछ ऐसी हो मनःस्थिति 
उत्पन्न कर दी थी। ग्रह मनःस्थिति रुप लोकतंत्र को भी खा जाने का 
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कारण हुई जिस पर यरोप के राष्ट्रों को गब रहा है। छोकतंत्र न्याय, 
सहयेग और .दूसरे के - हित में अपने अधिकार को संकुचित करने के 
वातावरण में ही फछता-फूछता है। उनके अभिषेचन के लिए शस्त्र नहीं 
किन्तु सहिष्णुता की रस-धारा अभीष्ठ होती है। 

स्वयम्‌ तथोक्त छोकतन्‍्त्रात्मक देशों ने जो आदुश उपस्थित किया 
वह्‌ स्वथा उपय॒ क्त कल्पना के विरुद्ध था। अभी कुनीति ने जगतू को 
न्याय, सहयोग और सहिष्णुता में विद्बास खो देने के लिए बाध्य किया। 
सब ने अनुभव कर लिया कि अपने हित, अपने स्वाथ और अपनी रक्षा 
के लिए अपने बछ का भरोसा करना होगा । सबने देखा की शख्त्र का 
बल ही एकमात्र साधन है और अपने ही स्वाथ की चिन्ता करना एक- 
मात्र छक्ष्य । अंतर्राप्ट्रीयता के स्थन पर उम्र राष्ट्रवादिता ने और सह- 
योग तथा पारस्परिक विश्वास के स्थान पर शस्त्र ने अपनी सत्ता प्रति- 
ड्लित की । प्रतिशोध का ग्रतिशोध से, अन्याय का अन्याय से, स्वाथ 
का स्वार्थ से और हिंसा का हिंसा से उत्तर देने में ही सफलता दिखाई 
देने छगी | यह मनोधारा छोकतंत्र का विनाश करके जगतू को एक बार 
पुनः मध्ययुगीन निरंछुश राजसत्ता की ओर छे बही | जिन्हें देखने को" 
आँखें और समझसने को बुद्धि है वे स्वीकार करेंगे कि रोम और बलिन 
में जिस फासिस्ट और नाजी व्यवस्था का उदय हुआ उसके छिए सबसे 
अधिक उत्तरदायी वे हैं जो राष्ट्रसंघ के प्रवतंक और विश्वशांति के ठके- 
दार बन कर उपस्थित हुए थे। 

रोम और बर्लिन में ही नहीं वरन्‌ समस्त युद्धोत्तर यरोप में हम 
अधिनायकवाद का जन्म होते देखते हैं। यह परिणाम हुआ उस पद्धति 
और मनोवृत्ति कां, नीति और काय का जिसका प्रदशन महती पूँजीबादी 
शक्तियों ने किया था,। उन्होंने स्वयम्‌ ऐसी समस्याओं की स्॒प्टि कर दी, 
जिससे पार पाने के छिये शक्ति ओर अधिकार के केन्द्रीकैण की ओर 
बढ़ना अनिवाय हो गया । ऊपर जिस आर्थिक और अन्तर्राप्टीय अरा- 
जक्कता का चित्र खींचा गया है उपमें मछा छोकतंत्र के लिये इष्ट वाता- 
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चरण कहाँ मिल सकता था ? जब बेकारों की भीड़ खड़ी हुई 
जीविक के छिये हल्छा मचा रही हो, जब राष्टों का दीवाला 
निकल रहा हो .जब भूख की आग छगी हुई हो, जब व्यापार 
ओर व्यवसाय के फलस्वरूप अख्न-शस्त्रों के संग्रह का पागरूपन 
सवार हो गया हो और जब प्ूँजीपति-सम्पन्न वर्गो' के शिर पर स्वथ 
का भूत चढ़ बठा हो और उनके पर के नीचे की धरती खिसकती जा 
रही हो उप्त समय सारी शक्ति ओर सारे अधिकार को कुछ हाथों में 
केन्द्रित करके अपनी रक्षा करने की चेष्टा की ओर बढ़ाव होना स्वाभा- 
विक ही था। फछतः सारे यरोप में अधिनायकवादिनी सत्ताएँ एक के 
बाद दूसरी पनप उठीं । छोकतंत्र धराशायी था और उप्तके मस्तक पर 
इटली और स्पेन में, यगोस्छाविया और ग्रीस में, आस्टिया और हंग्री 
में, बलछगेरिया और रोमानिया में, पोलन्ड और रूस में अधिनायक 
सत्ताए स्थापित हो गयीं । 


और तो ओर छोकतंत्रवादी देश जहाँ “पार्लिमेन्टी? पद्धति प्रचलित 

थी धीरे-धीरे शक्ति और अधिकार कें केन्द्रीकरण की ओर बढ़ चले। 
उनमें फासिटी प्रवृत्तियां स्पष्टतः दृष्टिगोचर होती हैं। अमेरिका के 
ष्ट्पति के हाथों में सदा से बड़े अधिकार केन्द्रित रहे हैं। पर गत 
कुछ वर्षा में उसके अधिकार की भारी वृद्धि की गई है। फ्रॉप और 
इंगछेड, जो लोकतंत्रवाद के गढ़ माने जाते हैं, पार्लमेन्टें अपनी 
पुरानी शक्ति धीरे-धीरे खोती गयी हैं और अधिकारका केन्द्रीकरण 
मन्त्रिमंडलों के रूप में प्रतिष्ठित गुट के हाथ में होता गया है। पाछमेंटों 
का काम धीरे-धीरे परामश देनेमात्र का रह गया है। इड्गलेड में' 
पुराने जमाने में साधारण सभा का जो अधिकार था वह यर्याप विधा- 
नतः: आज भी मोजूद है, पर व्यवहारतः तमाम बड़े-बड़े मसछों का 
निणय मंत्रिमंडल ही कर देता है और साधारण सभा का काम 
मुख्यतः स्वीकृति देनामात्र रह जाता है। आज इंगलेड में ऐसी पर- 
म्परा उदीयमान हो चूली है जिसमें फरलोमेंट किसी कानन के साधारण 
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सिद्धान्द पर अपना मत तो व्यक्त कर देती है पर उसकी रूप-रेखा 
चित्रित करके उसे साकार बनाने का काम सन्त्रिमंडल पर ही छोड़ दिया 
जाता है | 

यह सच है कि 'पार्छमेंट” को यह अधिकार विधानतः प्राप्त है कि 
वह किसी सरकार को पद्त्याग करने के लिये बाध्य करे, पर इस उम्र 
शस्त्र का प्रयोग न करने की अथवा यथासंभव न करने की भावना 
दिन-दिन प्रबल होती जा रही है। आज की बदलती हुई दुनिया में 
जहाँ प्रतिक्षण नई समस्‍्याएँ उपस्थित हुआ करती हैं और तत्क्षण 
निर्णय की अपेक्षा करती हैं, पार्लरमेन्टें सरकारों के हाथों में अधिका- 
घिक अधिकार का विसर्जन करती जा रही हैं। प्रसिद्ध ब्रिटिश विद्वान 
छारक' इसी स्थिति की ओर संकेत करते हुए कहते है. कि हमारी सर- 
कार वास्तव में मन्त्रिमंडह की अधिनायकवादिनी सरकार हो गई 
है | यह अवस्था उस इंगलेड की है जहाँ छोकतंत्र का जन्म शताब्दियों 
पूब हो चुका था । आज वहाँ भी छोकतंत्र क्षयअस्त हो गया है। वास्तव 
में छोकतंत्र का अस्तित्व पूजीवादी सामाजिक व्यवस्था में सम्भव ही 
नहीं है, क्‍यों कि उन दोनों में नंप्तर्गिक विरोध है। पूँजीबाद और 
छोकतंत्र का संघष सजात ओर अबाधघ है। छोकतंत्र का अथ यदि कुछ 
हो सकता है तो वह यही है कि शक्ति और अधिकार का विकेन्द्रीकरण 
इस प्रकार किया जाय कि जन-जीवन आधिक, सामाजिक ओर राज- 
नीतिक दृष्टि से समता प्राप्त कर सके | पूंजीवाद आर्थिक केन्द्रवाद पर 
स्थित हे जो स्वभावतः शक्ति ओर अधिकार के केन्द्रीकरण की ओर 
अग्रसर होगा। बिना इसके वह उस वेषम्य की रक्षा कर ही नहीं 
सकता जो पूंजीवाद का प्रकृत रूप है। फलछतः लोकतंत्र और पूँजीबाद 
का संघप भीतर-भीतर चलता रहा है. जो मद्दायद्ध के बाद उम्र होकर 
स्वयम्‌ छोकतन्त्र को. निगल गया। यह हुआ परिणाम छोकतन्त्रात्मक 
देशों के प्रयोग और उनकी पद्धति का। उसकी असफलता का इससे 
बढ़कर ओर क्या प्रमाण हो सकता कि वे न पूँजीवाद की रक्षा कर 
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सके न छोकतन्त्र की । उन दोनों को नष्ट करते हुए जगत्‌ को भी.विनाश 
के गत में छा पटका | 
गत बीस वर्षो में जगत्‌ की समस्याओं को -.हछ करने में जिस 
प्रकार पूजीबादी छोकतन्त्रात्मक राष्ट्रों का प्रयोग असफछ हुआ उस्तकी 
संक्षित रूपरेखा उपस्थित की जा चुकी । यह असफलता आइचय की 
वस्तु नहीं है, क्‍योंकि जो हुआ वह होना अनिवाये था । राष्टसंघ की 
कल्पना में अंतर्राष्टीयता, विश्वशान्ति और न्याय तथा स्वतन्त्रता की 
रक्षा के आदश में .कोई त्रटि नहीं थी। पर त्रुटि थी रोग का मौछिक 
निदान करने में तथा उस रोग के फलस्वरूप प्रकट हुए उपसर्गों' का शमन 
करने की उपचार-पद्धति में | आद्श के अनुकछ यदि पथ ग्रहण न किया 
जायगा तो असिद्धि नितान्ततः अनिवाय है। 'पूंजीवादी' उपय॒ क्त छोक- 
तन्त्रात्मक देशों में आदर्श का उचित निधौरण करते हुए भी पथ वह 
पकड़ा गया जो उसके विपरीत था । रोग का उपचार ऐसा किया गया जो 
उसे उत्तजित करने का कारण हुआ । आवश्यकता इस बात की थी 
कि मानव समाज को संकट के गते में से निकाछने के छिए वतमान 
“व्यवस्था को सबंथा मिटा दिया जाता | जगत्‌ की स्थिति वास्तव में उस 
पूंजीवादी व्यवस्था के विकार से उत्पन्न हुई थी जो अपना जीवन और 
अपनी उपयोगिता समाप्त कर चुकी थी। उसके सड़े हुए शरीर से वह 
विष प्रवाहित हो रहा था जो सारे सामाजिक जीवन को विषाक्त कर 
रहा था। यदि जगत्‌ की रक्षा करनी है तो यह्‌ अपेक्षित था कि 
पूंजीवाद की अन्त्येप्ठि कर दी जाय। पर छोकतंत्रात्मक देशों ने यही 
नहीं किया | पूजीवाद से उत्पन्न समस्याओं ने यद्ध का प्रजनन किया 
था पर यदूध उसे हल नहीं कर सकता था । उसी से उत्पन्न समस्याओं ने 
आर्थिक, राजनीतिक और अन्तर्राष्टीय दुरवस्था उत्पन्न की थी पर उनका 
समाधान पूजीवादी पद्धति को ज्यों का त्यों बनाए रखकर कदापि नहीं 
किया जा सकता था । 
यूरोप के विचारशीछ छोग सर ऋकलेन के शब्दों में “यह अनुभव 
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कर रहे थे कि समाज का विघटन आरंभ हो गया है और यरोप में एक 
यग समाप्त हो रहा है |” पर यह अनुभव करते हुए भी अनुभव करने 
वालों ने नवनिर्माण के लिए नब-पद्धति और अनुकूल नव-उपायों का 
अवलम्बन नहीं किया । कदाचित्‌ उनका स्वार्थ उनकी दृष्टि को मरिन 
किए हुए था। फछतः वे गहराई में प्रवेश करके वस्तुस्थिति को देख न 
सके । महामन्दी आई पर क्‍यों आई और उसके परिहार का उपाय क्‍या 
था ? किसी ने कहा कि मन्दी के मछ में यद्ध का ऋण हे जो जगत्‌ की 
रीढ़ तोड़े दे रहा है, किसी ने कहा कि सोने की कमी दुनिया में हो गयी 
है जिसके फलस्वरूप मुद्रा का आधार डगमगा गया है। दूसरों ने यह 
मत प्रगट किया कि सारे अनथ की जड़ वह आर्थिक राष्टरीयता है जिसे 
अपनाकर जगत्‌ के विभिन्‍न देशों ने तरह-तरह के प्रतिबन्ध छगाए और 
अन्तर्राष्ट्रीय व्यापार की गति को रुद्ध कर दिया। जो और गहराई में 
गए उन्होंने यह कहा कि सारी कठिनाइयाँ पदार्थो' का आवश्यकता से 
अधिक उत्पादन होने के कारण उत्पन्न हुई हैं 

पर विचार करके देखा जाय तो उपय क्त बातें मन्‍्दी के कारण नहीं 
थे परन्तु किसी मौलिक दोष का उपसगमात्र थे। मन्दी स्वतः किसी 
मूल दोष का ही परिणाम था। यदि अत्यधिक उत्पादन ही मुख्य कारण 
था तो भी यह पूछा जा सकता है. कि अत्यधिक उत्पादन के रहते हुए 
भी छाखों की संख्या में नरनारी आवश्यक पदार्थों के अभाव से उत्पी- 
ड़ित केसे हुए। कसे छाखों अन्न और वल्र के समान जीवन के लिए 
नितान्त आवश्यक समान से भी वद्ित थे ? मौछिक प्रइन यह था कि 
यह्‌ स्थिति आई क्‍यों और इसका उपचार किस प्रकार किया जा सकता 
था ? कहा जाता.है कि जनता की क्रय-शक्ति का ऐसा क्षय हो गया 
था कि वह निर्मित पदाथ को खरीद कर उसका उपभोग करने में समथ 
ही नहीं रह पाई थी। परिणाम रवरूप एक ओर मार पड़ा सड़ता था 
ओर दूसरी ओर अभाव की आग घधघक रही थी। प्रश्न किया जा 
सकता दे कि आखिर जनता की» क्रय-शक्ति का, ऐसा द्वास ही क्‍यों 
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हुआ ? अथ शास्त्री तो यह कहते रहे हैं कि उत्पादन की वृद्धि के साथ- 
साथ ' जनता की क्रय-शक्ति का बढ़ना अनिवाय है। वे कहते हैं कि 
मालका उत्पादन और उसकी खपत होगी तो उत्पादक जनवग के हाथ 
में पसे आवेंगे, उसे काम मिलेगा, धन में संचछन होगा और उसका 
वितरण हो सकेगा। पर यहाँ स्थिति उल्टी क्‍्यें हुईं ? उत्पादन यदि 
हुआ तो जनता की क्रय-शक्ति बढ़ने के बजाय घटती क्‍यों चली गई 
ओर क्यों माछ की खपत रुकती गई, मनन्‍्दी फेलती गई और बेकारी 
बढ़ती गई ९ 
वस्तुतः बात यह है कि उत्पत्ति की वृद्धिमात्र से उपभोग की शक्ति 
'नहीं बढ़ जाती । यह बात जगत्‌ की गत दो दशकों की स्थिति से सिद्ध 
हो चुकी है | श्रीविश्वेश्वरेया ने अपनी प्लेण्ड इकनामी? नामक पुस्तक में 
'छिखा है कि “इस समय भी उद्योग प्रधान देशों की उत्पादनशक्ति सारे 
संसार के छोगों की क्रय-शक्ति से पचास प्रतिशत अधिक है |” पर जहाँ 
लत्पादन-शक्ति इतनी अधिक है वहाँ क्रय-शक्ति का कम होना क्या यह 
सिद्ध नहीं करता कि उत्पत्ति की वृद्धि से जनवग की क्रय-शक्ति का 
“बढ़ जाना जरूरी नहीं हुआ करता ? उपभोग करने की इच्छा उपभोग 
करने की आवश्यकता और उपभोग करने की शक्ति में महान अन्तर है। 
इच्छा और अवश्यकता रहते हुए भी यदि पदाथ को प्राप्त करने का 
'साधन जन-समाज को उपलब्ध नहीं है तो उत्पत्ति के बढ़ जाने से भी 
उसको क्रयशक्ति में वृद्धि नहीं हो सकती। क्रयशक्ति में वृद्धि उसी 
दशा सें हो सकती है जब माल को खरीदने और उसका मूल्य चुकाने के 
छिये जनता के पास आवश्यक पेसा हो | प्रश्न यह किया जा सकता है 
कि आखिरकार जन-समाज के पास पेसे का यह अभाव ही क्‍यों हो 
“गया ? ये तमाम प्रश्न थे जिनका समुचित उत्तर खोज निकाले बिना 
जगतू्‌ का आर्थिक प्रश्न हल हो ही नहीं सकता था। पूँजीवादी लोकतंत्रा- 
त्मक राष्ट्रों ने या तो इन प्रश्नों का उत्तर खोजा नहीं अथवा यदि खोजा 
'तो उसके उत्तर की उप्रक्षा की । उपक्षा इस लिये की कि वे उत्तर पूँजी- 
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बादी व्यवस्था के विरुद्ध निणय प्रदान करने वाले थे और पूंजीवादी 
देश उन्हें ग्रहण करके अपने संकुचित स्वाथ को छोड़ने के लिये तयार.न थे। 


जनता की क्रय-शक्ति का हास हुआ था पूँजीबादी अथ-नीति के परि- 
माणस्वरूप । पूँजीवादी व्यवस्था में घन का उचित ओर सम बटवारां 
संभव ही नहीं है| पदार्थ का उत्पादक उस छाम और आय का साझी- 
दार होता ही नहीं जो उत्पन्न सम्पत्ति की खपत के द्वारा होती है। इस 
सम्पत्ति का स्वामी वह वर्ग होता है. जिसकी संख्या मुट्ठी भर से अधिक 
नहीं है और जे। स्वयम्‌ अनुत्पादक है। इसके सिवा सारी पूजीवादी 
अथनीति व्यक्तिगत सम्पत्ति, व्यक्तिगत छाभ, और अबाघ निरंकुश तथा 
अव्यवस्थित प्रतिस्पर्धा पर आश्रित है। जन वरग उत्पादक भी है और 
उपभोक्ता भी है। वह मार तैयार भी करता है और मुल्य चुका कर 
उसे खरीदने के लिए बाध्य भी होता है। परिणामतः उप्तका दोहरा 
शोषण होता है। इस स्थिति में धन का दोषपूण और विषम वितरण 
अवश्यम्भाबी है। सारी सम्पत्ति का कुछ के हाथों में एकत्र हो जाना 
भी अनिवाय है। जब यह दशा होगी तो जनवगें की क्रय-शक्ति का 
हास हुए बिना बाकी नहीं रह सकता | इसके फलछरवरूप मार की खपत* 
रुकेगी, मन्दी आवेगी, कल कारखाने शिथिल होने लगेंगे, बेकारी बढ़ेगी 
और जनता मार की खरीद करने में अधिकाधिक असमथ होती 
जायगी। स्पष्ट है कि इस दुश्चक्र का मूल पूंजीवाद है। इसके परिहार 
का उपाय यही है कि धनका उचित बटवारा हो ओर उत्पादन, उपभोग 
तथा बितरण में ऐसा सामंजस्य स्थापित किया जाय कि घन का एकत्नी- 
करण तथा उसकी विषमता दूर की जा सके। ऐसा करने के लिए पूँजी- 
बादी अथनीति को ओर उस पर स्थापित सारी सामाजिक व्यवस्था को 
मिटाना होगा। पूंजीवादी छोकतन्‍्त्रात्मक राष्ट्रों के लिए ऐसा करना 
अपने हित का और उस दुनिया का जिससे वे परिपाछित थे, विसजन 
करना होता। इतना बड़ा त्याग करने के लिए वे तेयार न थे। फलतः 
आर्थिक संकट को दूर भी न करूसके। जे। उपाय किये गये वे किसी 
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प्रकार प्रत्यक्ष प्रकट हुए दोषों के। छिपा कर वतमान को यथासंभव 
बनाए रखने के लिए ही किए गये। परिणाम यह हुआ कि समस्या 
सुलझने के बजाय उल्झती चली गई और स्थिति संभलने की अपक्षा 
बिगड़ती ही गई । 

आर्थिक संकट न सुलझ सकने के कारण अन्तर्राष्ट्रीय संबन्ध भी 
विषाक्त होता गया और युद्ध की सम्भावना बढ़ती गई। यदूध का 
भय बढ़ेगा तो निःशस्रीकरण के छिये स्थान रह ही नहीं सकता । आर्थिक 
संकट के कारण सभी देशों का आनन्‍्तरिक राष्टीय स्वरूप भी विक्ृत हो 
चला | जो अथ और सम्पत्ति के ग्रभ्नुथे और जिनके हाथों में प्रशुता 
तथा अधिकार था उन्हें आर्थिक अव्यवस्था ने भयभीत कर दिया 
अन्तर्राष्ट्रीय युद्ध के खतरे से भी वे खशंक हो उठे । असाधारण स्थिति 
' में, और ऐसी स्थिति में जब अशान्ति के बादल उमड़ रहे हों ल्होकतंत्र 
यों ही शिथिछ् होने छगता है। इसके सिवा जब पूँजीबादी वर्ग यह 
देखता है कि उसका बना-बनाया भवन ढहना चाहता है तो उसके 
लिये अपनी सारी शक्ति छगा कर उसकी रक्षा करना एकमात्र सांग 
रह जाता हे । फछतः वह छोकंतन्त्र को तिलाब्अलि देकर शक्ति और 
अधिकार के केन्द्रीकरण की ओर अग्रसर होता है। इस केन्द्रीकरण 
द्वारा ही निरंकुश और असाधारण उपायों का अवल्ठम्बन करके वतेसान 
को बनाए रखने की चेष्टा करता है। एक बग की यह प्रवृत्ति अधिना- 
यकवबाद की जननी होती है। इसका परिणाम और भी भयावह होना 
स्वाभाविक है। वर्गप्रशुता और वगस्वाथथ का केन्द्रीकरण दूसरे वर्गों 
में घोर विक्षोभ उत्पन्न कर देता है। वर्ग-संघण तीत्र हो जाता है। 
जनता की बेकारी, दुलन और अधिकारापहरण वर्ग-संघष की तीज्नता 
को और उम्र बना देता है। परिणामतः दूसरा बर्ग भी विद्रोही हो जाता 
है और बल-पूवक शासनसत्ता पर. अधिकार स्थापित करके अपने हाथों 
में अधिकार का केन्द्रीकरण करने की चेष्टा करता है । तात्पय यह कि 
जनवग हो या पूँजीवाद-बग दोनों की ही गति अधिनायकवाद तथा 
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बर्ग-प्रभुता-वाद की ओर हो जाती है । विचारा छोकतन्‍्त्र दोनों ओर से 
मारा जाता है और उसके शव पर कहीं फासिटीवादी और कहीं. कम्यु- 
निस्ट समाज-बादी वर्गमूहक अधिनायक-वादिनी व्यवस्था अद्टह्दास करती 
दिखाई देती है जो परस्पर विरोधी वर्गों का रक्तपान करती हुई नरमुंड 
मालिनी भयावनी विभीषिका के रूप में दृष्टिगोचर होती है । 

यही है युद्धोत्त: विश्व की कहानी। कहा जा सकता है कि यह 
स्थिति न उत्पन्न हुई होती यदि गत महायुद्ध में विजयी हुए राष्ट्रनायकों 
ने, जो जगत्‌ की समस्या सुलझाने चले थे, दूरदर्शिता, कल्पनाशीछता 
ओर मानव समाज के सामह्दिक हित की भावना से काम छिया होता । 
यह स्थिति तब तक सुल्झ भी नहीं सकती जब तक आवश्यकता और 
परिस्थिति के अनुकछ जगत्‌ की .सारी व्यवस्था में इृष्ट और मौदिक 
परिवतन नहीं कर दिया जाता । जगत्‌ को दुदंशा के गत से निकालने 
के लिए आज की व्यवस्था को बदछ कर वह स्थिति छानी होगी जिसमें 
अथ का समुचित बटवारा हो सके। आर्थिक विषमता को दूर करना 
होगा ओर मानव समाज को शोषण, दछन तथा दासता से मुक्त करना 
होगा | ऐसी व्यवस्था परिचाछित करनी होगी जिसमें राष्ट्रों का संबन्धः 
गछा-घोट प्रतिस्पर्धा तथा ह्वंघ पर न होकर सहयोग तथा सहायता पर 
स्थापित हो ! विज्ञान ने दिकाछ और भौगोलिक बाधाओं को दूर करके 
यदि धरती को एक परिवार का रूप प्रदान कर दिया है और मानव- 
समाज परस्पर निकट आ गया है तो अन्‍्तर्राष्टीयता और विश्व की 
सामूहिक हित की कल्पना से काम लिए बिना और उसी के आधार पर 
आर्थिक, राजनीतिक, सामाजिक, तथा सांस्कृतिक व्यवस्था को परिचा- 
लित किए बिना कोई दूसरी गति है ही नहीं । 

अन्तर्राष्ट्रीय और विश्वशान्ति के छिये उन सीमाओं का उल्लंघन 
करना होगा जो उसमें बाधक हो रही हैं। मनुष्य को इस योग्य बनाना 
होगा कि वह अपने स्वार्थ, अपने अहम और अपनी कामना की सीमा को 
तोड़ दे ओर जगत्‌ के सामहिकर््द्वित में उसे लक्म हो जाने दे। जीवन 
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के प्रति उसकी सारी कल्पना ओर दृष्टि को क्रमश: बदल लेने की चेष्टा 
करनी -होगी । जगत्‌ के सामने प्रश्न यह है कि यह सम्भव केसे हो और 
केसे इस छक्ष्य की पूर्ति की जा सके । इतना तो सवमान्य है कि पूँजी- 
वाद की सारी कल्पना, दृष्टि, विधि ओर व्यवस्था इस छक्ष्य के ही प्रति- 
कल है| फलत: यह भी सभी को स्वीकार होगा कि पूंजीवादी व्यवस्था 
को बदलना ही एकमात्र उपाय है। पर प्रश्न यह है कि यह व्यवस्था 
पलटी केसे जाय और उसका स्थान ग्रहण करने वाली वस्तु कंसी हो जो 
उपयुक्त छक्ष्य की पूर्ति कर सके। पूजीवादियों ने स्वयं सुधार करने के 
लिए जिस पथ, पद्धति और प्रयोग का अवलछम्बन किया वह किस प्रकार 
असफलछ हुआ इस पर गत प्रष्ठों में प्रकाश डाछा जा चुका है। दूसरा 
उपाय समाजवाद जनपस्थित करता है जिस पर अगले अध्याय में विचार 
करने को चेष्टा की जायेगी | पर यहाँ इतना कह देना असंगत न होगा 
कि समाजवाद जो उपाय उपस्थित करता है वह वगमछक हंष और 
हिंसा का आधार ग्रहण करता है । यद्यपि वह आदश रखता है आर्थिक 
- समता ओर राजनीतिक स्वतन्त्रता का; व्गंद के नाश और विश्व की 
शान्ति का; पर पथ पकड़ता है. वग-प्रशुता और वर्ग-मछक हिंसा तथा 
निरंकुश अधिनायकवाद का 


फलत: उसकी पद्धति उसे आदश से विमुख ले जाती है। गांधी 
इन सब से भिन्‍न तीसरा उपाय उपस्थित कर रहा है। वह जपाय है 
जगत्‌-समस्या को अहिंसक ढंग से हछ करने का। वह पद्धति आर्थिक 
समता के स्थापन की, पूजीबाद के विसजन की, स्वत्वापहारिणी 
हिंसाश्रिता राजनीतिक सत्ता के विघटन की मौछिक पद्धति है। गांधी 
जी आधुनिक पूँजीवाद के, आर्थिक विषमता के, राजनीतिक दासता और 
राष्ट्रीय तथा अन्तराष्ट्रीय हिंसाबाद के मूछ कारण को ही छुप्त करने की 
चेष्टा ओर उपाय का अवरूम्बन कर रहे हैं। वे समझते हैं. कि पूँजीवाद के 
मल में उत्पादन की वह यांत्रिक पद्धति है जो उत्पत्ति की प्रक्रिया का, 
उत्पन्न सम्पत्ति का, ज्ग स्वाथ की स्क्षा के लिए शक्ति और अधिकार 
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की सत्ता का केन्द्रीकरण कर देती है। वे उत्पादन की इस पद्धति का ही 
- छोप चाहते हैं. क्योंकि उस पर प्रतिष्ठित सामाजिक आर्थिक और राज- 
नीतिक व्यवस्था स्वभावतः वर्ग-भेद पर, दकन और दोहन पर तथा हिंसा 
और श्र पर आश्रित हो जाती है। आर्थिक विषमता ओर जन-दास्य 
तथा अन्‍्तराष्ट्रीय हंए और युद्ध का मांग उक्त स्थिति में प्रशस्त हुए बिना 
बाकी नहीं रह सकता। यंत्र से काम ले कर मनुष्य बेकार बनाया जाय 
और आशा यह की जाय कि उसकी क्रयशक्ति बढ़ेगी, बिशुद्ध श्रान्ति के 


सिवा कुछ नहीं हे । 

अत्यधिक उत्पादन यदि समस्या है तो इसका सजन भी यंत्रवाद के 
गर्भ से ही होता है। यदि धन का समुचित बटवारा न होना आर्थिक 
संकट के मूल में है तो इसका कारण भी वह पूँजीवाद है. जिसका जन्म 
यंत्र के द्वारा ही हुआ है। गाँधीजी यह मानते हैं कि यंत्र की उपयोगिता 
मनुष्य के लिये ही स्वीकार की जा सकती है न कि मनुष्य का अस्तित्व 
यंत्र के लिये है। मनुष्य को निकम्मा, निधन, निस्सत्व और निस्साहाय 
तथा निदेलित करके यंत्र को ग्रहण नहीं किया जा सकता | हाँ, यंत्र को 
बेकार करके भी यदि आवश्यक हो तो मनुष्य को काम .दिया जा सकता 
है और उसके योगक्षम, उसकी स्वतन्त्रता और सुख तथा उसके र्व॒त्व 
और शान्ति की वृद्धि करना उचित हो सकता है। किसी अथशाख््री ने 
अथवा यांत्रिक उत्पादन-पद्धति के समथक ने अब तक ऐसा चिट्ठा और 
उ्योरा उपस्थित नहीं किया है जिसमें यह सिद्ध किया गया हो कि जगत्‌ 
में मनुष्य की जितनी शक्ति उपरूब्ध है बह उतना उत्पादन करने में समथ 
नहीं है जितने की आवश्यकता मानव-पमाज को अपने जीवन की रक्षा 
के लिये प्रतीत होती है। अब तक किसी ने यह हिसाब छगा कर नहीं 
बताया कि मनुष्य को पदार्थो' की कितनो कमी है तथा उसे उत्पन्न करने 
की उतकी शक्ति कितनी कम है जिसकी पूर्ति के छिये अमुक निश्चित 
सीमातक यंत्र की सहायता अपेक्षित है । 

आज तो हम यही देख रहे हैं कि यंत्र से काम छेकर मनुष्य मनुष्य 
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को बेकाम बनाया जा रहा है, उसकी आर्थिक शक्ति का क्षय करता जा 
रहा है, आर्थिक विषमता फेलछाता जा रहा है और अत्यधिक उत्पादन 
तथा दोषपूण साम्पत्तिक वितरण की समस्या उपस्थित करके जगद्व्यापी 
आर्थिक संकट उपस्थित करता जाता है। श्री विश्विश्वरेया ने महान औद्यो 

गिक देशों के उद्योग और व्यवसाय में छूगे नर-नारियों की एक तालिका 
उपस्थित की है। में पाठकों से निवेदन करता हूँ कि वे नीचे लिखी 
तालिका पर दृष्टिपात करे | 
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इस तालिका से स्पष्ट है कि जगत्‌ के उपयुक्त ५ महान उद्योग- 
प्रधान देशों के सारे उद्योग-धंधों, व्यवसायों और यातायात में सन्‌ 
१९३०-३१ सें कुछ प्राय: ७। करोड़ आदमी छगे हुए थे । स्मरण रखिए 
कि उपयुक्त देशों की कुछ जन संख्या प्राय: ३२ करोड़ के पहुँचती है। 
इस जन संख्या के चतुथोंश से कुछ कम ही नर-नारी समस्त उद्योग 
व्यवस्था में छगे हुए थे पर उनके द्वारा उत्पन्न पदार्थ से जगतू इस प्रकार 
भर उठा था कि व्यापक महामन्दी से विश्व का समस्त आर्थिक जीवन 
विचुण होता दिखाई पड़ा। अमेरिका की कुछ जनसंख्या जगत्‌ की सारी 
जन संख्या के ६ प्रतिशत से अधिक नहीं है पर अकेला अमेरिका संसार 
में बननेबाली मोटर गाड़ियों का ८७ प्रतिशत, पिटोल का ७१ प्रतिशत 
ओर कोयले का ४३ प्रतिशत उत्पादन करता है। 

प्रश्न यह उठता है कि यांत्रिक छुपादन की यदि यह स्थिति है तो 
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जगत्‌ की अवस्था क्‍या हो जायगी ? जब दुनिया के कुछ देश अपनी 
जनसंख्या के चतुथोंश से भी कम मानव-शक्ति का उपयोग करके सारे 
संसार की आवश्यकता से अधिक पदार्था' का उत्पादन कर सकते हैं तो 
उस समय क्या स्थिति होगी जब जगत्‌ के अन्य देश भी उद्योगप्रधान हो 
जायेंगे ? उस समय क्या स्थिति होगी जब सारी दुनिया भर* के बेकार 
काम में छगा दिए जायेंगे और कछ-कारखानों द्वारा उत्पादन करने छगेंगे। 
सोचने की बात है कि उसी युग में जब उपयुक्त स्थिति थी जगत ्‌ में 
करोड़ों की संख्या में छोग बेकार धुम्त रहे थे । केवल अमेरिका में सन्‌ 
१९३१-३२ में एक करोढ़ तीस छाख से अधिक आदमी बेकार थे । तात्पर्य 
यह कि उस देश के जितने नर-नारी उद्योग व्यवस्था में छगे हुए थे उतने 
की आधी संख्या बेकारी की आग में जल रही थी। इतनों को बेकार 
रखकर अमेरिकन उद्योग यदि अपने माल से संसार के बाजारों को पाट 
दे सकता था तो यदि उसके सारे बेकार भी उत्पादन के काम में छगा 
दिए जाते तो संसार का आर्थिक संकट कहाँ पहुँचा होता ? 


इस स्थिति के रहते ओर उत्पादन की केन्द्रित तथा यांत्रिक प्रणाली 
को बनाए रखकर यह कल्पना करना कि जगत्‌ का आर्थिक संकट और. 
दुर्वस्था सुछझाई जा सकेगी अपने आपको भयावना धोखा देना है । 
कहा जा सकता है कि काम के घण्टे कम करके और जनता के जीवन के 
स्तर को ऊंचा करके ओर उसकी आवश्यकताओं को अधिकाधिक बढ़ा 
कर तथा उनकी पूर्ति में उसे समथ बनाकर बेकारी और अत्यधिक उत्पा- 
दून की समस्या हल की जा सकती है। यह तक की दृष्टि से मोहक 
ज्ञात होते हुए भी तबतक सार-पूण और वास्तविक नहीं माना जा सकता 
जबतक आँकड़ों को पेश करके कोई उन्हें सिद्ध नहीं कर देता । जो छोग 
उपयु क्त मत के समथक हैं उनके छिए यह आवश्यक है कि वे अपने तक 
की साधारता यदि व्यवहारिक प्रयोग के द्वारा नहीं तो कम से आँकड़ों 
के द्वारा तो अवश्य सिद्ध करें। आंकड़े उपस्थित करके बतावें कि जगत्‌ 
के प्रत्येक व्यक्ति के रहन-सहन के लिये कम से कम सीमा क्‍या निधारित 
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करते हैं ? जीवन-रक्षा के लिए प्रत्येक व्यक्ति को कितना पदार्थ आवश्यक 
समझले हैं ? फिर वे यह बतावें कि उक्त हसाब की तुलना में जगत्‌ में 
यन्‍्त्रों के द्वारा कितना माल तैयार होता है ? कितने की कमी पड़ती है 
जिसकी पूर्ति के छिएं अधिक उत्पादन की आवश्यकता है, अथवा कितना 
माछ अधिक तैयार होता है जिसका उत्पादन रोकना अपेक्षित है ? फिर 
वे यह बतावें कि जगत में बेकारों की संख्या कितनी है ? उन्हें काम में 
लगाने का क्या प्रभाव उत्पादन पर पड़ेगा ? यदि अधिक उत्पादन रोकने के 
लिए काम के घण्टों का कम करना जरूरी होगा तो किस सीसातक कम 
करना होगा ? महाब औद्योगिक देशों के सिवा दूसरे देश यदि उद्योगी 
करण करने छगें तो उत्पादन पर उसका क्या प्रभाव होगा ? किस प्रकार 
उपयुक्त हिसाब के प्रकाश में उनका सामंजस्य स्थापित किया जायेगा ? 
आवश्यकताओं को किस सीमा तक आप बढ़ाते जायेंगे ओर उन्‍हें बढ़ाते 
हुए किस प्रकार माल की खपत करने में समथ हो सकेंगे ? 

याद रखने की बात है कि माछ की. खपत डउपथोग से होती है, 
संग्रह से नहीं । मेरा मतछूब यह है कि एक व्यक्ति सौ धोती अकेले 
अपने पास रख सकता है और यह कहा जा सकता है कि उस्तका जीवन- 
स्तर बहुत ऊँचा है। पर इससे माछ की खपत नहीं होती क्योंकि सौ 
धोती रखने वाढा उन सबको एक बष में पहल कर फाड़ नहीं सकता। 
फर्टेगी दूस ही और दूसरे वर्ष वह यदि खरीदेगा तो सो नहीं दस ही 
खरीदेगा। इस प्रकार जीवन में ऐसा एक बिन्दु आ सकता है जब 
आवश्यकताओं को बढ़ाना भी सम्भव न होगा और यदि हूँ भी जाय 
तो उससे उपभोग की मात्रा न बढ़ेगी। इन सब आँकड़ों को उपस्थित 
करके कोई यह योजना पेश करे कि यांत्रिक पद्धति किस प्रकार अत्य- 
धिक उत्पादन की, बेकारी की, और आर्थिक-असाम्य की समस्या हर 
करने में समर्थ होती है। भक्ठे ही आप केवछ एक मिनठ काम करके 
जगत्‌ भर की आवश्यकता की पूर्ति के छिए आवश्यक उत्पादन करू 
ओर काम के समय को, उपयु क्त सीमाथ्तक घटा कर बंकारी की समस्या 

द 
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भी हल कर लें पर उसके साथ यह भी बताना द्वोगा कि तेइस घण्टे ओर 
उनसठ मिनट मनुष्य क्या करेगा, विश्राम की उसकी नीरसता किस प्रकार 
दूर होगी और किस प्रकार अवकाश का उपयोग करना मानव-समाज के 
विकास तथा हित का साधन होगा। जब तक इन तमाम प्रदनों का 
साधार उत्तर न पेश किया जाय तब तक हवाई तक स्वीकार नहीं किया 
जासकता। | 

इन सब के सिवा उत्पादन को केन्द्रित प्रणाछी के कारण जिस 
भयावने केन्द्रवाद का सजन होता है उसका समुचित समाधान भी 
उपस्थित करना होगा क्योंकि शक्ति ओर अधिकार का केन्द्रीकरण मानव- 
खतंत्रता का विघातक और उप्तके दछन का साधक स्पष्टतः द्वोता जा रहा 
है | गाँधी आज देख रहा है कि उपयु क्त यंत्रवाद और केन्द्रीकरण जगत 
के नाश का माग प्रशस्त करता जा रहा है। फछत: वह विकेन्द्रीकरण का 
समाधान उपस्थित कर रहा है जिसके द्वारा जगत्‌ की समस्या हृछ की 
जा सकती है। उसके विकेन्द्रीकरण की कल्पना के सम्बन्ध में आगामी 
अध्यायों में लिखा जायगा। पर यहाँ इतना कह देना अनुचित न होगा कि 
उसी में उसे छोकतन्त्र का सच्चा उदय दिखाई देता है। आर्थिक विष- 
मता दूर होती दिखाई देती है, साम्पत्तिक वितरण सम तथा न्याय्य होता 
दिखाई देता है ओर ऐसे समाज की रचना सम्भव दिखाई देतो है जो 
अहिंसा पर आश्रित हो सकेगी। उसी के द्वारा वह स्थिति आ सकेगी जब 
बाजारों की खोज के लिए परस्पर राष्ट्रों में प्रतिस्पर्धा को आवश्यकता न 
रहेगी ओर विश्व-शाम्ति तथा विश्व-संघटन के छिए आवश्यक परिस्थिति 
ओर अपेक्षित बाताबरण उत्पन्न हो सकेगा। 

पर गाँधी जी का इतना ही भेद छोकतंत्रवादी देशों के प्रयोग से नहीं 
है । उनकी विचार धारा जिस नेतिक आदशे के उद्गम से प्रवाहित तथा 
उनका जो दृष्टिकोण उनकी पद्धति के मूछ में है वह भी यरोप की मूल- 
दृष्टि से सवथा भिन्‍न है । जिस दाशनिक दृष्टि पर छोकतंत्र स्थापित है 
बह व्यक्तिवाद और उपयोगितादाद का समथन्‌ तथा श्रतिपादन करती 
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है। जिन दाशनिक विद्वानों ने उपथु क्त दृष्टि तथा सिद्धान्त का प्रतिपादन 
किया है उनके मत से प्रत्येक व्यक्ति प्रकृत्या अपने आनन्द और सुख की 
खोज करता है। जीवन के प्रति अपनी इस दृष्टि के फलस्वरूप उन्होंने 
सामाजिक व्यवस्था के लिए जो नेतिक आदशे तथा आधार ढ ढ़ निकाछा 
चह यही था कि अधिक से अधिक छोगों के अधिक से अधिक सुख का 
साधन तथा संवधन जिस प्रकार हो सके उसे ही समाज के छिए उपयोगी 
समझना चाहिए। व्यक्ति अधिक से अधिक सुखोपभोग कर सके, उसे 
ऐसा करने का अधिकार तथा स्वतंत्रता हो और समाज उप्तके इस लक्ष्य 
की पूर्ति में सहायक हो । . 
समाज तथा उसकी व्यवस्था की उपयोगिता और ओचित्य इसी बात 
में है कि उसके द्वारा अधिक से अधिक छोगों का अधिक से अधिक हित 
हो। इस नेतिक आदशे के आधार पर राजनीतिक क्षेत्र में छोकतंत्र 
तथा आर्थिक क्षेत्र में मुक्त व्यवसाय तथा बाणिज्य-नीति का प्रवतन. 
हुआ। व्यक्तिबाद की इस कल्पना की विवेचना करना मेरा रक्ष्य 
नहीं है और न उसके गुण-दोष का खण्डन-मण्डन करना चाहता हूँ पर 
इतना कह देना आवश्यक है कि यदि यह सत्य भी हो कि मनुष्य स्वभा- 
वतः अहम्‌वादी है और अपने ही सुख की खोज में रहता है तो भी यह्‌ 
प्रइझन किया जा सकता है कि सुख और आनन्द की उसको कल्पना क्या है 
तथा सुख और आनन्द की अनुभूति केसे और किस बात में करता है । 
दाशनिक विद्वानों की दृष्टि में उपयु क्त श्रइन का उत्तर चाहे जो रहा 
हो पर यूरोप में बहते भोतिकवाद के प्रवाह ने उपयु क्त सुखबाद, व्यक्ति- 
बाद, और उपयोगितावाद की कल्पना को अपने रंग में रंग डाछा | सुख 
की प्राप्ति ही यदि मानव-जीवन का छक्ष्य है, यदि मनुष्य के समस्त 
कार्यों का उद्देश्य उसे प्राप्त करनामात्र है तो सुखानुभूति और आनन्दा- 
लुभूति जेसे और जहाँ मी हो प्राप्त करना ही व्यक्ति समाज और व्यवस्था 
का एकमात्र आदश माना जा सकता ढद्वै। विचार कीजिए कि उस स्थिति 
में जब भौतिकता की छारा बह चढी भ्रौर जब मोजन, भोग और प्रज॒- 
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नन में, प्रभ्नुता की प्राप्ति और सम्पत्ति के उपाजन में, अधिकारोपभोग 
और स्वार्थ-साधन में, ऐहिक सुख तथा कामनाओं की तृप्तिमें, भौतिक-- 
प्रवृत्ति सुख का अनुभव करती हो तब उपयु क्त सिद्धान्त किस रण में 
रंगा जाकर व्यावहारिक रूप ग्रहण करेगा ? भौतिक हाँ, आथिक जीवन, 
स्थल विश्व और ऐहिक सुखोपभोग के सिवा और किसी वास्तविकता की 
सत्ता स्वीकार ही नहीं करती । फछत: भोतिकभाव से भावित मनुष्य अहूं 
की तृप्ति के सिवा और किसी दिशा में सुख को कल्पना कर ही कसे 
सकता है ? अनिवाये था कि जीवन ऐसी धारा पकड़ ले जिसमें छोकिक 
सख की प्राप्ति के छिए अधिकाधिक यत्न करना और अधिक साधन प्राप्त 
करना उसका छक्ष्य हो जाय | विज्ञान ने दुर्भाग्य से इसी प्रवृत्ति को और 
भी छत्तजित किया | डाविन के विकासवाद ने नया ज्ञान प्रदान कर दिया 
था| जीवन की रक्षा के लिए ग्राणजगत्‌ में भयानक संघ का होना और 
संघष में जो योग्य हैं उनका टिकना और जो निबछ है उनका छुप्त हो जाना 
नसर्गिक विकास की क्रिया का अटछ विधान घोषित किया जा च॒का था| 

स्वाभाविक था कि ये विचार यरोप के राजनीतिक, सामाजिक और 
वेयक्तिक जीवन को प्रमावित करते | संघष में सफल होनेवाले, व्यक्ति- 
गत सुख की प्राप्ति के साधन जुटाने में समथ होनेवाले योग्य समझे गए । 
प्रकृति के नियमानुसार जीवित रहने का अधिकार भी उन्हीं के लिए माना 
गया। जो गरीब हों, जो मनमाने सुख को प्राप्ति न कर सकते हों, वे 
स्पष्टतः अयोग्य थे और इनके मिट जाने में ही विकास की क्रिया सम्पा- 
दित होती समझी गयी। छोकतंत्र की साथकता भी इसी में मान लेना 
उचित समझा गया कि वह उस वग के अधिक से अधिक छोगों का 
अधिक से अधिक हित सम्पादन करे जो सबछ और योग्य हैं क्‍योंकि 
उन्हीं को टिकने का अधिकार है वे ही टिकनेवाले हैं। इस प्रकार छोक- 
तन्‍्त्र वगंहित का साधक बना। जब जीवन की यह कल्पना हो गई हो, 
जब इसका चरम लक्ष्य सुखबाद पर आश्रित हो, जब सुख की कल्पना 
ऐहिक कामनाओं की तृप्ति में समाविष्ट हो, जब' उस तृप्ति के लिए संघर्ष 


प्रकृति का विधान दिखाई देता हो, जब जो विजयी हों उनके टिकने में 
और जो असफल हों उनके छोप में सृष्टि का अभीष्ट सिद्ध होता हो और 
जब विज्ञान संघ के लिए अपरिमित तथा अभिनव साधन प्रस्तुत कर 
रहा हो उस समय वसी स्थिति, समस्या तथा विधि-विधान का उत्पन्न होना 
स्वाभाविक था जो जगत्‌ के सामने गत दो दशकों में उत्पन्न है| गया था । 
गाँधी की नेतिक दृष्टि सबथा यरोप की उस भौतिक दृष्टि से भिन्न 
है जिस पर यरोप का सारा सांस्कृतिक जीवन आश्रित है। वह जीवन 
के प्रति मनुष्य की सारी कल्पना और दृष्टि को तथा सुख-सम्बन्धी 
उसकी धारणा को आमूल परिवतित कर देना आवश्यक समझता है 
कि मनुष्य को ऐहिक सुख के भोतिक धरातछ से ऊँचा उठाए बिना 
वह स्थिति आ ही नहीं सकती जिसमें विश्व-शान्ति और अन्तर्राष्ट्रीय 
सहयोग तथा मनुष्य की स्वतंत्रता और समता की स्थापना हो सके । वह 
समझता है कि मनुष्य को विकास के उस स्तर की ओर छे जाए बिना 
जगत्‌ की समस्या हल नहीं हो सकती जहाँ पहुंचकर मनुष्य दूसरे के 
सुख और अधिकार की पूर्ति में अपने रक्ष्य और कत्तव्य की पृति देखे 
संक्षप में गाँधी उस व्यक्तिवाद की कल्पना करता है जो व्यक्ति के जीवन 
का उदृद्य अहं की परिधि को मिटा कर समष्टि में छय हो जाना निधी 
रित करता है। व्यक्ति के जीवन का, उसके अन्तर का विकास उसी 
दिशा की ओर हो और उसका व्यक्तित्व उच्ती लक्ष्य की ओर उन्‍्मुख हो । 
स्पष्ट है कि यह उद्देश्य एकमात्र भौतिक दृष्टि से सिद्ध नहीं हो सकता। 
भोतिक दृष्टि रहेगी तो कभी प्रश्भुता की पिपासा और कभी शक्ति, कभी 
आर्थिक हित, कभी जातिगत श्रेष्ठा और कभी अहंकार के भावों का 
प्रभाव मनुष्य के कार्यो' पर छाया रहेगा | जब तक मनुष्य का यह स्वरूप 
है तक तक व्यवस्थाएँ कुछ भी करने में सम न होंगी (फिर उनका संघ- 
टन चाहे जो कहकर क्‍यों न किया जाय | गाँधी जी, विश्वशान्ति हो या 
विश्वसंघ की कल्पना, मनुष्य की समता हो अथवा उसको स्वतन्त्रता का 
प्रशन, सभी को नेतिक आदर्श सानते हैं और यह कहते है कि यदि उनकी 


उपलब्धि मानव जाति को अभीष्ट है तो उसका पथ भी नेतिक ही हो 
सकता है। 


इन तात्विक तथ्यों की उपेक्षा करके जगत्‌ की समस्या का स्थायी 
सुलझाव सम्भव ही नहीं है । मनुष्य भी अन्तश्चेतना का स्पश किए 
बिना, और उसे सतूपथ की ओर अग्रसर किए बिना, उसके नेतिक भावों 
को जाग्मत किए बिना मनुष्य को मनुष्य बनाना सम्भव न होगा ओर 
जब तक यह न होगा तब तक वह ज्ञान और विज्ञान का, व्यवस्था और 
विधान का दुरुपयोग करे तो इसमें आम्चय नहीं। फछतः जगतू की 
समस्या को यदि हल करना है तो मनुष्य के बाहर ओर भीतर को, उसके 
आदश और व्यवहार को, उसकी इच्छा और क्रिया को वह दिशा प्रदान 
करनी होगी, जो गाँधी के शब्दों-में उस ओर छे जाती है जहाँ “प्र म 
और विधान एक हों” | गाँधी जी ठीक इसी लक्ष्य का भेदन करने की 
चेष्टा कर रहे हैं। इसी लिए वह मनुष्य को अपने अधिकार की अपेक्षा 
अपने कत्तंव्य की पूर्ति की ओर ध्यान देनेके लिए उत्तजित करते रहते 
हैं। उनकी यह विशेषता है कि वे सदा कतंठ्य पर ही अधिक जोर देते 
हैं और कहते हैं. कि कत्तव्य की पूर्ति करो अधिकार स्वयम्‌ ही उसका 
अनुगमन करेगा । अधिकार में भावना अहम की है। अधिकार की बात 
करते ही मनुष्य अपने को प्रामुख्य प्रदात करता है | पर करतेव्य में मूछतः 
भाव उत्सग का है | कत्तव्य की कल्पना दूसरे के छिए, उसके हित की 
चिन्ता को छेकर उदीयमान होती है। दूसरे की चिन्ता करते ही मनुष्य 
अपने अहम्‌ के बन्धन को ढीछा करता है। इस भाव के जागरण में 
गाँधी व्यक्ति और समाज को उस नेतिकता की ओर अग्नसर करने का उपाय 
देखता है जिसमें सारी व्यवस्था और विधान का आधार प्र म हो सकेगा । 

खेद है कि यूरोप के विचारकवबृन्द्‌ का बुद्धिकपाट अभी इतना अना- 
बृत नहीं हुआ है कि इस प्रकाश को अपने आशभ्यन्तर में प्रवेश करने दें । 
_ इसका एक प्रमाण अभी कुछ व पूव भिछा है। श्री एच० जी वेल्स ब्रिटेन 
* के प्रसिद्ध विद्वान, लेखक और विचारक हैं जिनसे जगत्‌ का शिक्षित 
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समुदाय भी माँति परिचित है । आपने “नव विद्वव का प्रद्शन” नामक 
अपनी छोटी सी पुस्तिका में “भावी विश्व-बिद्रोह के छिए कुछ “परा- 
मश ओर पथ” उपस्थित करने का दावा किया है। एक स्थान पर आप 
लिखते हैं “गतबष मैंने मानवाधिकार की घोषणा कर देने के सम्बन्ध में 
प्रारम्भ हुए विवाद में भाग छिया था। सांके घोषणा के नाम से इसकी 
योजना प्रकाशित की गई। महात्मा गाँधी के पास भी इस विवाद में 
भाग लेने के छिए अपील भेजी गई। गाँधीजी ने जो उत्तर दिया वह उनके 
अहंकार का ज्वलन्त उदाहरण था। वह विश्वास करते हैं कि हम छोगों 
की अपेक्षा वे कहीं अधिक अच्छा मसविदा घोषणापत्र के रूप में तय्यार 
कर सकते हैं | हम इसे मान छेते हैं। पर इसके बाद गाँधी जी छिखते 
हैं इस घोषणापत्र से छाभ क्‍या होगा, ? कौन इस घोषणा का संरक्षक 
बनेगा ? यदि आपने केवल प्रचार करने तथा छोगों को समझाने-बुझाने का 
माग सोच रखा है तो मैं कहूँगा कि आपने गछत दिशा से काम आरंभ 
किया है। कृपा कर मनुष्य के कतव्यों की घोषणा से प्रारम्भ कीजिए 
और में विश्वास दिलाता हूँ. कि अधिकार उसी प्रकार अनुगमन करेगा 
जसे जाड़े के बाद बसन्‍त का आगमन होता है ।” 

गाँधी जी का यह उत्तर न केवछ वेल्स महोदय की समझ में नहीं 
आया प्रस्तुत क्षुब्ध होकर उन्होंने शील का भी परित्याग कर दिया | 

गाँधीजी के उत्तर पर आप कंद्ध होकर छिखते हैं. “मूखता के इस 
प्रद्शन पर किसी को भी आश्चय होगा । दूसरे के अधिकारों की व्याख्या 
कर देना ही अपने कतव्य की व्याख्या करने का एक मात्र निश्चित मार्ग 
है | स्पष्ट है कि गाँधी किसी विश्व-विद्रोह की धारा में अपने को निम- 
ज्ित कर देने के छिए तैयार नहीं है | यद्यपि कुछ अमेरिकन इस महात्मा 
को महत्व देते हैं पर हमें आज यह समझ लेना है कि थोड़ी मूखता प्रद- 
शिंत कर देने के सिवा उसका न कोई मूल्य है ओर न आज के विश्व- 
विद्रोही को उसमें कोई दिरूचस्पी हो सकती है। वह जब चाहे हमारे 
द्वार पर उपवास करके अपना प्राण दे, सकता है। हम उसके इस अधि- 
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कार की रक्षा करेंगे यद्यपि उससे हमारे चलने फिरने के अधिकार में 
बाधा पड़ती है। उसका सहयोग तथा सारी विचारधारा उस विचार क्षेत्र 
से सम्बद्ध है जो आज की दुनिया के छिए पूर्णतः निकम्मी और पुरानी 
हो चुका है । 

नम्नतापूवक वेल्स महोदय से कहा जा सकता है कि बुद्धि का परि- 
त्याग करके गाछी बकने में जो मूखता प्रदर्शित होती है वह उस मूखता 
से कहीं अधिक है. जिसका प्रदशन वे गांधीजी के उत्तर में देख रहे है । 
श्री वेल्स वास्तव सें उन काल्पनिक पण्डितों की परम्परा के मानस पुत्र 
हैं जो अपनी बद्धि के दम्भ में वास्तविकता से सदा दूर रहे है। यदि 
प्रछापष, तक और वितण्डामात्र से विश्व-विद्रोह चरिताथ हो सकता तो 
अब तक कभी. का हो गया होता | वह यह नहीं समझ सके कि अपने 
अधिकार की घोषणामात्र से अपने कतंव्य की पूतत नहीं हो जाती। 
वे यह भी न समझ सके कि दूसरे के अधिकार की घोषणामात्र से 
न॑ उसके अधिकार स्थापित हो जाते हैं और न उसकी रक्षा हो पाती है । 
अधिकारों की ऐसी घोषणाएँ इतिहास में अनेक बार की जा चकी हैं 
श्री वेल्स जिस देश के रत्न है. उसकी पताका को अपने देश की भूमि से 
उखाडूकर अतलान्तक के अतलवलछ में डूबो देने वाढे अमेरिकन विद्रोहियों 
ने बहत पहले मानवाधिकार की एक दो घोषणा कर दी थी। पर कया 
आज उसी अमेरिका में मनुष्य के अधिकार सुरक्षित हैं ? फ्रांस की राज्य- | 
क्रांति ने स्वतन्त्रता, समता ओर न्याय का डंका पीटते हुए जिन आदर्शो 
की स्थापना यरोप की भूमि पर की थी वे क्‍या आज वहाँ सुरक्षित है ? 
गत महायुद्धके बाद मित्र राष्ट्रों ने प्रथ्वी की समत्त जातियों के लिए जिन 
अधिकारों और सिद्धांतों की घोषणा की थी वे कया कार्यौन्बित किए 
गए ? वेल्स महाशय को कया यह देख कर कभी क्रोध आता है कि 
उनका देश एक नहीं अनेक बार भारत के अधिकार की घोषणा करके भी 
स्वयम्‌ उसे सदा हड़प जाने में समथ हुआ है ? .अभी इसी युद्ध के बीच 
में बड़े धूम-घड़ाके से ब्रिटिश और अमेरिकन विधाताओं ने मिलकर अत- 
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'छान्‍तक घोषणा की है पर एशिया और अफ्रीका की उन अभागी कौमों 
के छिए जो ब्रिटिश-चरणों के अधीन हैं. उसका कया अथ है इसका पता 
भी वेल्स महाशय को होगा ही, फिर सड़ी हुई सांके-घोषणा में, जिसके 
पीछे न कोई शक्ति है और न भाव, एक बार पुनः मानवाधिकार को 
व्याख्या स क्‍या विश्व-विद्रोह और मानवाधिकार की रक्षा सम्पन्न हो 
जायगी ? यदि नहों तो फिर आप कैसे -समझते हैं कि घोषणा कर देने से 
ही कतव्य की व्याख्या हो जाती हैं। यह अ्रान्ति ही उत्तरदायी है उन 
तमाम असफलताओं के छिए जो आज जगत्‌ के सिर पर पड़ी हुई है । 
क्षण भर के लिए प्रइन की गहराई में उतर कर विचार कीजिए। 
अधिकार और कतव्य की ख्ूड्ुला बनती कैसे है ? मनुष्य प्रकरत्या अहम्‌ 
पूजक है ओर अपनी तृप्ति चाहता है. पर वह सामाजिक प्राणी भी है। 
समाज के बिना उसकी अहम तृप्ति भी सम्भव नहीं होती । फछतः मनुष्य 
की अहम्‌-भावना और सामाजिकता में सामश्जस्य स्थापित होता है अधि- 
कार और कतव्य की शृट्ठछा से। मनुष्य जो दूसरों से चाहता है, 
दूसरे से उसे जो पाना है और दूसरे से अपने प्रति वह जो कराना 
चाहता है बही उसका अधिकार होता है और दूसरे के प्रति उसे 
जो करना है, दूसरे को उप्तसे ज्ञो पाना है वह उत्तका कतव्य हो 
जाता है। स्पष्ट है कि अधिकार की कल्पना में मनुष्य का अहम प्रमुख 
है ओर कतंव्य की भावना में दूसरे के प्रति अहमू का विसजेन 
मुख्य है । साधारणतः अहमबादी होने के कारण मनुष्य अपने 
अधिकारों पर और दूसरों के कतव्यों पर ध्यान देता है परन्तु अपने 
कतंव्य की उपक्षा सरछता के साथ कर देता है। यह प्रवृत्ति ही संघर्ष 
ओर अश्ञान्ति की जननी होती है । 
यदि आप अधिकार को ही प्रामुख्य प्रदान करते हैं तो अहम्‌बादी 
मानव को, जो प्रकृत्या अपने अधिकारों पर ही दृष्टि रखने की ओर अभि- 
मुख रहता है, कर्तेठ्य की भावना को अधिकाधिक उपक्षित करने के लिये 
अग्रसर करते हैं । परिणाम यह होता है. कि किसी के अधिकार सुरक्षित 
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नहीं रह पाते । यह सवमभान्य है कि कतव्य ही अधिकार की रक्षा कर 
सकते हैं क्योंकि प्रत्येक मनुष्य अपने कतठ्य का पाछन करे तो सबको 
अपने-अपने अधिकार प्राप्त हो जाय | फछतः आज आवश्यकता इस बात 
की है कि मनुष्य की दृष्टि को अपने अधिकार की ओर से हटाकर कतंव्य 
की ओर प्ररित किया जाय | यदि एक बार कतंठ्यपाछन का भाव जाग- 
रित हो जाय तो मनुष्य की अहम्‌-बृत्ति और अहम-तप्ति की भावना का 
स्थान गौण हो जायगा और दूसरों के प्रति कतव्य-पालन का, उसके अधि 
कार की रक्षा का प्रश्न मुख्य हो जायगा। उस दशा में कतंव्य-पालन 
अपने अधिकार की प्राप्ति के साधन के पद से उठकर स्त्रयम्‌ लक्ष्य बन 

यगा। ऐसी स्थिति में यह स्पष्ट है. कि यदि सत्रके अधिकार की 
स्थापना और रक्षा करनी है तो सब की कतव्य-बुद्धि को जागरित करना 
चाहिए | इसी प्रकार आप अहमवादी मानव को अहमनिष्ठा और पूजा की 
सीमा से परे छे जा सकेंगे और उस्ती स्थिति में समाज की रक्षा हो 
सकेगी । फलतः मनुष्य के अधिकार की स्थापना और रक्षा करने 
का उपाय उसके अधिकार की घोषणा करना नहीं है प्रत्युत 
प्रत्येक को उसके कर्तठ्य का ज्ञान कराना है। अपने अधिकार की ओर 
से उसकी दृष्टि हटाकर यदि दूसरे के प्रति अपने कतंव्य पर केन्द्रित की 
जा सके तो सबके अधिकार की रक्षा स्वयं हो जायगी । 


यही कारण है कि गाँधी ने दूसरी दिशा से प्रयत्न करने का अनुरोध 
किया । उसके अनुरोध का भाव यही है कि लम्बी-छम्बी घोषणाओं और 
सिद्धान्तों का प्रतिपादन करना छोड़ कर मनुष्य का आन्तरिक उपचार 
किया जाय | उसके उस अन्तर का स्पश किया जाय जिसके जागरण से 
ही निराकार घोषणाओं को साकार रूप प्राप्त हो सकता है। वह मानव 
के अन्तरोपचार के लिए मनोज्ञानिक उपाय पश करता है, क्योंकि उसे 
अन्तस की उपक्षा करने वाले बाह्य पूजक पाइ्चात्य विद्वानों की अपक्षा 
मानव-प्रकृति और उसके गू दरहस्यों की गति का असाधारण ज्ञान कहीं 
अधिक है। आज आवश्यकता इस बात की है कि मनुष्य इस योग्य 
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बनाया जाय कि वह आदर्शों और सिद्धान्तों को व्यावहारिक और 
सक्रिय रूप प्रदान करके अपने कत्तव्य का पाछन करने की क्षमता प्रद- 
शित कर सके । उसमें वह चरित्र, वह कमंठता तथा आत्मा की वह 
उत्प्रणा उत्पन्न होनी चाहिए जो आदश और छक्ष्य की ओर अभिमुख 
तथा उत्पेरित करने में समर्थ होती है। केवछ मौखिक आदशवादिता 
अथवा सिद्धान्तों की घोषणा से तब तक काम नहीं चछ सकता जब तक 
कतंव्य के पथ में मनुष्य नेष्ठिक आशा रखने में समथ नहीं होता । 


गाँधी के पथ और उसकी दृष्टि को न समझ सकने वाले उसका 
उसहास करते हैं पर मैं नम्नतापूवक निवेदन करता हूँ कि वे कपाकर 
अपनी ओर देखने का कष्ट करें । वे देखें कि उनकी सारी प्रक्रिया, प्रणाली 
और प्रयोग क्‍या जगत्‌ के छिए अभिशाप नहीं बन गया है ? अपनी 
असफलता पर छज्जित होने की अपक्षा अभिमान करना उस मिथ्या दुम्भ 
का परिचायक है जो भयावने पतन की ही सूचना देता है। वे स्मरण 
रखें कि गाँधी का असहयोग नहीं प्रत्युत यूरोप का भावनाशन्य स्वाथ- 
पृण अवसरबाद और उपयोगिताबाद निर्जीव हो चुका है जिसके शव पर 
स्थित सारा सांस्कृतिक भवन स्वयमेव विषाभिभूत हो रहा है। यूरोप की 
असफलता ज्वल्न्त है जो मुँह बाए स्वयम्‌ उसे ही निगछ जाने के लिए 
उसी के सिर पर मड़रा रही है। गाँधी का सन्देश तो यूरोप ही नहीं 
समस्त मानव जगत्‌ की मुक्ति, उद्धार और कल्याण के पथ कौ ओर 
संकेत कर रहा है | मानव जाति को यदि जीवित रहना है तो उसे आज 
नहीं तो कछ उस पथ का ही अनुगमन करना हीगा। उसके सन्देश सें 
निकम्मापन और पुरातनता वे देखें जिनकी व्यवस्था, विधि ओर विधान 
निर्जीब तथा अनुपयोगी सिद्ध हो चुका है, इससे बढ़ कर प्रचण्ड प्रवद्चन 
और आत्म-प्रतारण दूसरा क्‍या हो सकता है ? ज्ञात तो ऐसा हो रहा है 
कि भूतछ का भविष्यत्‌ गाँधी के चरणों में सुरक्षित है, वेल्स सच्श विद्वानों 
के मस्तिष्क में नहीं । 
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सत्ताईस वर्षो' से अधिक हुआ जब जगतू का दूसरा महान्‌ प्रयोग 
रूस की भूमि पर आरम्भ हुआ। तब से निरन्तर अबतक वह पद्धति 
कार्यान्वित हो रही है और सारे जगत्‌ पर अपना प्रभाव डाल रही है। 
गत महायुद्ध के बाद संसार में जिस युग का आरम्भ हुआ उम्रमें रूसी 
महाक्रान्ति के सबतोधिक महती घटना हुई है। फ्रॉस की राज्यक्रान्ति 
यूरोप के जीवन की घारा को एक विशेष दिशा प्रदान करने का कारण 
हुईं थी पर रूसी महयक्रान्ति ने न केबछ यरोप को प्रत्युत समस्त भूमंडल 
को आमूल प्रभावित किया है। यह क्रान्ति न केवछ राजनीतिक क्रान्ति- 
सात्र रही ओर न केवछ किसी व्यवस्था-विशेष के विरुद्ध तात्काढीन 
विद्रोह । वह मानव जाति के इतिहास की ऐसी महती घटना है जो 
अपना अभिनव स्थान रखती है। उसने मनुष्य के राजनीतिक, आर्थिक, 
सामाजिक ओर सांस्कृतिक सल्ठटन को, उसके विचार ओर उसकी घारणा 
को, उसकी दृष्टि और कल्पना को, उसकी कछा और साहित्य को उसके 
दशन और धम को, उसके विधान और व्यवस्था को, संक्षेप में उसके 
सारे जीवन को सामूहिक और मौछिक रूप से स्पशे किया है । 

सन्‌ १९१७ ३० के नवम्बर में जगत्‌ के इतिहास की धारा को प्रभा- 
बित करने वाछा यह बिद्रोह सफलता के साथ सम्पन्न हो गया | इसके 
बाद रूस में जो हुआ वह आधुनिक इतिहास की सब श्रेष्ठ महत्वपूर्ण 
घटना है। नवम्बर की रूसी क्रान्ति किसी साधारण राजनीतिक उद्देश्य 
को लेकर नहीं हुई थी। बह बिद्रोह हुआ था उस छक्ष्य को प्राप्त करने के 
लिए जिसकी स्थापना माक्सबाद करता है। माक्सवाद केवल राज- 
नीतिक अथवा आर्थिक सिद्धान्तों का समूह नहीं है। वह एक दृष्टि है 
जगत्‌ , जीवन और समाज के इतिहास की ओर देखने की । वह मानव- 
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समाज के सुदूर भविष्यत्‌ के प्रदेश में प्रवेश करने की चेष्टा करता है और 
उस घिन्दु की ओर संकेत करता है, जहाँ उसकी दृष्टि में इतिहास की 
धारा_मानव-समाज को अनिवायतः और बढछात्‌ छिए जा रही है। 
माक्सवाद यह समझता है कि मनुस्य अपने प्रयत्न से ऐतिहासिक प्रवाह 
की गति को तीज्जता और वेग प्रदान कर सकता है, मविष्यत्‌ को प्रभावित 
कर सकता है, और इस प्रकार समाज को उस बिन्दु तक शीघ्र पहुँचने 
में सहायता प्रदान कर सकता है जहाँ पहुँचना इतिहास ने निर्धारित 
कर दिया है | माक्सवाद उस दिशा की ओर संकेत करता है जिधर बहने 
का प्रयत्न करना इतिहास की गति के अनुकूछ होगा । बह एक आयोजित 
पद्धति उपस्थित करता है जिसका अवलूम्बन करने से मनुष्य उक्त प्रयत्न 
में सफलता प्राप्त क्तर सकता है। संक्षेप में माक्सवाद एक आदश की 
ओर संकेत करता है और वहाँ तक पहुँचने के छिए पथ का निर्धारण भी 
कर देता है। क्‍ 

रूसी राज्यक्रान्ति माक्संवाद के उसी आदश को सामने रख कर 
हुई थी। क्रान्ति के द्वारा लेनिन के समान माक्सवादी ने उस सारी 
पद्धति को कार्यान्वित करने का उपयुक्त अवसर ग्राप्तकरना चाहा जिसके 
सफल प्रयोग में माक्संबादी आदश की उपलब्धि सम्भव थी। गत २४ 
वर्षों से रूसी-बोल्शविक रूस में और रूस के द्वारा सारे जगत्‌ सें उसी 
पद्धति का प्रयोग करने की चेष्टा कर रहे हैं। आज हम यह देखना चाहते 
कि माक्सवाद जो आदश स्थापित करता है. वह क्‍या है ? उस आदश 
तक पहुँचने के छिये उसने जिस पद्धति के अवलम्छन का प्रतिपादन किया 
है वह क्‍या है और वह पद्धति छक्ष्य की पूर्ति में, सफलता अदान करने 
सें समथ है अथवा नहीं ? इन प्रश्नों की विवेचना उसी समय सम्भव 
है जब यह समझ लिया जाय कि माक्सवाद है क्या ? फछत:ः उसकी 
संक्षेप रूपरेखा अंकित कर देना आवश्यक है । 

माक्सवाद वेज्ञानिक समाजवाद के नाम से प्रसिद्ध हैं । समाजवादी 
विचारों के उदय ओर विकास का अ्मना अछग इतिहास है। उस इति- 
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हास की विवेचना में पड़ने का स्थान यहाँ नहीं है पर इतना कह सकते 
हैं कि माक्स के पहले ही समाजवादी विचारों का उदय पश्चिमी यूरोप 
में हो गया था | समाजवाद पूंजीवाद का ग्रतिवाद है। उसकी उत्पत्ति 
पूँजीबादी व्यवस्था की प्रति-क्रिया और ग्रत्युत्तर के रूप में हुई है। फलत: 
आधुनिक पूँजीवाद का विकास जैसे-जैसे होता गया बेसे-बेसे किसी न 
किसी रूप में समाजवादी बिचारों का विस्तार भी फेछता गया। १९ वीं 
शरती के प्रथम चरण में इज्नलेड और पश्चिमी यूरोप के देशों में यान्त्रिक 
उत्पादन की प्रणाली और उस पर स्थापित पूंजीवाद अपनी चरमावस्था 
की ओर तेजी के साथ बढ़ चछा था। इस यान्त्रिक उत्पादन की पद्धति 
से सारा सामाजिक जीवन आपादमस्तक प्रभावित हो चछा था। बड़े- 
बड़े कलकारखानों ने जहाँ एक ओर प्रचण्ड पूँजीपति वर्ग को जन्म प्रदान 
किया था वहीं गाँवों से निकल कर कारखानों में मजदूरी कर के लिये 
आकर्षित हुए विशाल मजदूर वगका प्रजनन भी कर दिया था । उत्पादन 
की महती-प्रक्रिया में यद्यपि मजदूरों का हाथ मुख्य था तथापि उनकी 
सामाजिक, आर्थिक ओर राजनीतिक स्थिति सबसे अधिक दयनीय और 
घ॒ुणित थी । वे पीड़ित थे, शोषित थे और पशुओं की भांति जीवनयापन 
करने के लिए बाध्य किए जाते थे। और महिल्ाएँ बच्चे तक अत्यधिक 
समय तक काम करने के छिए बाध्य किए जाते थे । इतना परिश्रम करने 
पर भी मजदूरों को न पर्याप्त मजदू री मिछती थी, न मजदूरों का कोई 
अधिकार था और नउनकी सुविधा और सुख की ओर दृष्टिपात करने 
की आवश्यकता समझी जाती थी। सन्‌ १८२४ ई० तक स्वयम्‌ इड्ड- 
लेण्ड में मजदूरों को अपना सद्नटन तक करने का अधिकार नहीं था । 
कारखानों में और उन स्थानों में जिनमें मजदूर बसते थे स्वास्थ्य की 
दृष्टि से आवश्यक सुधार करने की छोटी से छोटी योजना का विरोध 
भी पूजीपति वर्गो' की ओर से होता था। पार्कमेन्ट के चनाव में वोट 
देने का अधिकार भी मजदूरों को तबतक और उसके बहुत वर्षो बाद 
तक प्राप्त नहीं था । 
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ऐसी स्थिति में एक वर्ग में पूंजीवाद के विरुद्ध प्रतिक्रिया का होना 
अनिवाय था। इसी प्रतिक्रिया के गर्भ से समाजवादी बिचारों का उदय 
हुआ | सन्‌ १८३० ईं० में “समाजवाद” शब्द का उच्चारण पहले पहछ 
“राबट ओवन!” नामक अँगरेज ने किया । ओवन!' इंगलेण्ड के एक मिल- 
माछिक थे, जो मजदूरों की दयनीय स्थिति देखकर विकल हो उठ थे । 
ओवन' के विचार यह थे कि मजदूरों की सहयोग-समितियाँ स्थापित की 
जाय और कछ-का रखानों से होने वाले मुनाफे में उन्हें भी कुछ हिस्सा 
मिले। उन्होंने इंगलेण्ड में मजदूरों की सुविधा के लिए कुछ आन्दोछन 
भी किया जिसके फल-स्वरूप ब्रिटिश पारछमेन्ट को मजदूरों के हित में 
कुछ कानून भी बनाना पड़ा । इसी प्रकार जमनी फ्रॉस आदि देशों में भी 
समाजवादी विचार फेल चढे थे। जेसे-जेसे पूँजीवादी उद्योग-बाद फेंछा 
बेसे-बेसे मजदूरों की जमात भी बढ़ी और उनका कष्ट भी बढ़ा। परि- 
माणतः समाजवादी विचार फेंढे और उन विचारों से ऐसे छोग जिनके, 
हृदयों में मानवीय भावनाएं थों और जो विचारबान तथा बुद्धिशीछ थे, 
प्रभावित हुए | माके की बात यह थी कि समाजवादी विचारों का उदय 
और विकास तथा विस्तार पहले उन छोगों में हुआ जो उच्च बगग के थे, 
जो स्थापित व्यवस्था से छाभ उठाते थे और जिनके हित पूँजीवादी 
उद्योगबाद में समाविष्ठ थे। 


फछतः समाजवाद का रथ आगे बढ़ चछा पर उसका कोई एक 
स्वरूप न था । त्रिटिश समाजवादी अथवा जमेनी और फ्रांस के समाज- 
वादी पूंजीवादी व्यवस्था से उत्पन्न समस्या का हछ उपस्थित कर रहे थे 
पर सब के उपचार की रूपरेखा एक ही न थी। इस बात में तो प्राय- 
सभी सहमत थे कि सारे अनथ की जड़ वह व्यवस्था है जिसमें उत्पा- 
दन के साधनों का नियन्त्रण कुछ के हाथों में व्यक्तिगत सम्पत्ति के रूप 
में हो जाता है। इस बात में भी प्रायः सब एक मत थे कि उत्पादन के 
साधनों का समाजीकरण करके उन्हें. सरकार के नियन्त्रण में रहने देना 
एकमात्र हछ हो सकता है वतमान सुमस्या का। स्थूछरूप से सिद्धान्तों 
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में इतनी एकता होते हुए भी विभिन्न देशों के समाजव।दियों की दृष्टि 
और काय-पद्धति में मेद था | विभिन्‍न देशों की स्थिति सिन्‍न-भिन्‍न थी, 
आश्यकताएं भिन्‍न-भिन्‍न थीं फछूत-विचार भी भिन्‍न-मिन्‍्नथे | पर एक 
समय ऐसा आया जब समाजवाद ने माक्‍्से के रूप में प्रतिभाशील, दूर- 
दर्शी, वैज्ञानिक और विचारक नेता पाया । माक्स ने हवाई और निरा- 
कार समाजवाद को ठोस आकार प्रदान किया। उन्होंने उसे भावुकता 
के क्षेत्र से निकाल कर वस्तुस्थिति, तक और वेज्ञानिक विवेचना के 
आधार पर स्थापित किया। उन्होंने उसे कायरूप में परिणत करने के 
लिए पद्धति प्रदान की ओर उस छक्ष्य-बिन्दु की स्थापना की जहाँ पहुँचना 
समाजवाद का उददरय हो सकता था। उनका यह वैज्ञानिक समाजवाद 
इतना ठोस, प्रभावकर और तक-सम्मत था कि उसने सारे जगत्‌ को प्रभा- 
वित किया । माक्स की विचारधारा ने मानव समाज के विचारों में वेसी 
ही क्रान्ति कर दी जेसी डार्विन के विकासबाद ने उपस्थित कर दी थी । 
तब से 'माक्सवाद” समाजवादी विचारों, कल्पनाओं और पद्धतियों, 
का आधार बन गया है | इसी माक्सवाद का व्यावहारिक प्रयोग रूस में 
आरम्भ हुआ | 

माक्सवाद की पद्धति, उसके लक्ष्य और दृष्टि को समझने के लिये 
यह आवश्यक है कि उसके स्वरूप की संक्षिप्त रूपरेखा उपस्थित कर 
दी जाय । पूव के प्रष्ठ में कह चुका हूँ कि 'माक्सेवाद” जीवन और 
जगत्‌ , समाज और इतिहास को देखने की एक दृष्टि है। उसका 
उद्भव यद्यपि पूंजीवाद” की प्रतिक्रिया के रूप में हुआ तथापि मार्क्स 
की प्रतिभा ने उसे विशुद्ध तके और सुदृढ़ वेज्ञानिक आधार पर प्रति- 
छ्वित रूप में जगत्‌ के सामने उपस्थित किया। उन्होंने यह सिद्ध किया 
कि पूजीवाद न कोई स्वयंभू, आकस्मिक घटना है और न व्यक्तियों 
अथवा बर्गों की बुरी करनो तथा उनके रोष का परिणाम है । उन्होंने यह 
द्विखाया कि पूंजीवाद का उदय अनिवाय और निर्चत घटना थी जो 
महती ऐतिहासिक प्रक्रिया के परिणाम के स्वरूप घटित हुई है। उसके 
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जिन दोषों अथवा विंकारों की अलुभूतिः आज हम करते हैं उसके ढियें 
वस्तुतः न कोई व्यक्ति उत्तरदायी है न कोई वग। महान ऐतिहासिक 
प्रवाह में व्यक्ति अथवा वर्ग का कोई महत्त्व नहीं है। वह तो निर्मित है 
परिस्थितियों से और इतिहास की प्रक्रिया से व्यक्ति अथवा समूह निमित्त . 
बनकर ऐतिहासिक छक्ष्य की पूर्ति करने के लिये बाध्य है। फछत: जो 
होता है, या जो हो रहा है उसके छिए न कोई व्यक्ति या समूह दोषी है 
ओर न उत्पन्न समस्याओं का हछ इस दृष्टि को सामने रखकर उचित 
प्रकार से उपस्थित किया जा सकता है । यदि हल ढू ढ़ना है तो इ तहास 
की गति का अध्ययन करना होगा और जहाँ वह प्रवाह जगत्‌ को लिये 
जा रहा है उसे समझना होगा। उसी दशा सें उस प्रवाह के अनुकूछ माग 
स्थिर किया जा सकेगा । 
.. माक्स ने वेज्चानिक की विशुद्ध दृष्टि से इतिहास का अध्ययन किया 
जिसके फलस्वरूप उनकी दृष्टि में इतिहास का निश्चित, निर्धारित और 
अविरल प्रवाह भास गया | उन्होंने देखा कि सदा से मानव-समाज 
का सारा' सामाजिक भवन और व्यक्तिगत जीवन, उत्पादन के प्रकार के 
आधार पर निर्मित होता रहा है। मनुष्य अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति 
के लिये ओर जीवनयापन तथा जीवनरक्षा के लिये अति आरम्भिक काल 
से प्रकृति तथा सजात मनुष्य से सद्डघ करता आया है-। जिन पदार्थों 
' की आवश्यकता का अनुभव वह करता है उनकी उपलरूब्धिके छिये सचेष्ट 
. होना अनिवाय होता है। उपछल्धि के लिये उसे तरह-तरह के उपाय 
करने पड़ते हैं।. ज्ञीवत्त-रक्षा के लिये उसे पदार्था'-का उत्पादन करना 
पड़ता है। इस प्रकार जिन साधनों और जिन उपायों से - बह. उत्पादन 
करता है और उत्पन्न पदार्थो' का वितरण और उपभोग. जिस ढंग से 
करता है उसी पर. सदा सब युग में समाज सट्ठाटित होता रहा है। 
समाज में मनुष्य का मनुष्य से, व्यक्ति का व्यक्ति से जो सम्बन्ध होता 
है बह्दी सामाजिक जीवन की श्वद्लछा होती है। पर यह पारस्परिक 
सस्बन्ध स्थापित क्यों. और कैसे होता है,। माक्स के कथनानुसार उत्पा- 
| 
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दन की प्रक्रियामें मनुष्य जैसे प्रकृति के सम्पक में आता है, उससे अपना 
सम्बन्ध स्थापित करता है बेसे ही बह दूसरे मनुष्य के सम्पक में भी 
आता है और सम्बन्ध स्थापित करता है। उत्पन्न पदार्थो' का उपभोग 
ओर वितरण करने में पारस्परिक सम्बन्ध होता हे और इसी से सामा- 
' जिक जीवन निर्मित होता है। 

मनुष्य जाति के सारे ऐतिहासिक युग में समय-समय पर जो भी 
समाज और सामाजिक व्यवस्था प्रस्तुत हुई वह सब आश्रित रही है इस 
बात पर कि कौन से पदार्थो' की उत्पत्ति होती है, उत्पादन केसे किया 
जाता है और उत्पन्न पदार्थो' का विनिमय किस प्रकार द्ोता है ? इस 
आशिक आधार पर ही समाज में साम्पत्तिक वितरण होता है, वर्गो' का 
वर्गीकरण और भेद उत्पन्न होता, है तथा सामाजिक विधान, कानून, 
रीति-रिवाज और अथनीति बन जाती है। माक्‍्से के इस मत के अनु- 
सार जब उत्पादन के प्रकार और विनिमय की प्रचछित पद्धति में अल्क्ष्य 
रूप से परिवतन हो जाते हैं. तो उनके आधार पर सद्नूटित सामाजिक 
व्यवस्था नई परिस्थिति के अनुकूछ नहीं रह जाती। मानव समाज का 
इतिहास यह सिद्ध करता है कि उत्पादन के. प्रकार और विनिमय की 
पद्धति में तो समय-समय पर आवश्यकताओं ओर परिस्थितियों के अनु- 
सार परिवतन होता ही रहता है। एक समय था जब मनुष्य पशुपालन 
किया करता था ओर चारागाहों की खोज में घूमा करता था। समय 
आया जब उसे कृषि को कछा ज्ञात हुई। उत्पादन की इन नई पद्धति 
ने महान्‌ परिवतन किए। पयंटक मानव स्थिर हुआ; गाँवों का निर्माण 
करना आवश्यक हुआ ओर ग्रामीण समाज की स्थापना हो चढी । खेती 
के कारण मनुष्य को सम्पत्ति मिली, विश्राम मिछा, उसकी जन-संख्या 
बढ़ चछी, सामाजिक जीवन ने विशेष ढेंग पकड़ा और धीरे-धीरे 
उसकी आवश्यकताएं बढ़ने छगीं। आवश्यकताओं की दृष्टि से उत्पादन 
के नए तरीकों का जन्म हुआ । वस्चादिक के निर्माण के लिये अथवा खेती 
करने के ओजारों के लिये कारीग्ररों की उत्पत्ति हो गई और नए वर्ग 
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पेदा हुए | विनिमय की नई पद्धति भी पेदा हो गई सामानों की बिक्री 
खरीद. के लिये हाट और हाट के आस-पास बसने से छोटे से छोटे कस्बों 
ओर नगरों का निर्माण हो चछा | उत्पादन की इस पद्धति ने स्पष्टत 
सामाजिक जावन सें गहरा परिवतन कर दिया । तात्पय यह कि उत्पादन 
पद्धति में परिवतन होता है, विनिमय का ढेग बदलता है और फलस्ब- 
रूप समाज के स्वरूप में परिवतन हो जाता है । 

समाज के स्वरूप में हुए परिवतन के अनुकूल मनुष्य का मनुष्य से 
संबन्ध स्थापित हो जाता है। इस प्रकार आरम्भ ७ ही मनुष्य और 
पदाथ का मौलिक संबन्ध तो रहता ही है मनुष्य का मनुष्य से संबन्ध 
भी उसी के द्वारा स्थापित हो जाता है। जब उत्पादन के प्रकार में परि- 
बतन हो जाता है. और समाज का स्व॒रूप बदछ जाता हे तो स्वभावत 
वह सामाजिक संघटन, विधान और व्यवस्था जो पुराने सम्बन्धों 
पर स्थापित रहती है. अनुपयोगी और निकम्मी हो जाती है । समाज इस 
प्रतिकता से पीड़ित होने छगता है। जो व्यवस्था मनुष्य को आज 
डचित ओर न्याय-सम्मत दिखाई देती थी वही कछ अनुचित और . 
अन्यायपूण ज्ञात होने छगतो है। धारणाओं के इस परिवतन के कारण 
समाज के संघटन में समय-समय पर परिवतन होते है। माक्स की 
दृष्टि में राजनीतिक और सामाजिक क्रान्तियों का मोछिक रहस्य यही 
है। उनका कारण न मनुष्य की बुद्धि है और न किसी सनातन सत्य 
ओर न्याय-भावना के प्रति उसकी आनन्‍्तरिक चेतना का ग्रम । उसका 
कारण अन्ततः उत्पादन ओर विनिमय की पद्धति तथा प्रकार में होनेवाला 
परिवतन होता है, जो युग-युग में आर्थिक संघटन का निर्माण करता रहा 
है। आर्थिक संघटन के आधार पर ही समाज स्थित होता द्दे और उत्तका 
सांस्कृतिक जीवन हो अथवा नतिक, धार्मिक घारणा हो अथवा राज- 
नीतिक, तथा वेधानिक सट्डटन दो या शासन-व्यवस्था सब परिणाम और 
प्रतिच्छाया है उस आर्थिक संघटन का जिस पर वत्काढीन समाज स्थित 
रहता है । 
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(रे 
इतिहास के स्वरूप का अध्ययन करते हुए माक्स एक ओर परि 
णाम पर पहुँचते हैं। उनका कथन है कि सारे मानव समाज का 
इतिहास चाहे वह अतीत का हो या आधुनिक वग-संघर्ष का, वह एक 
है।” इतिहास के आरम्भिक सूत्र का पता जब से छगता है तब से 
समाज का वर्ग-भेद-सछक स्वरूप असंदिग्ध रूप से स्पष्ट है। समाज 
सदा विरोधी वर्गों में .विभक्त रहा है ओर मनुष्य मनुष्य का शोषण 
करता रहा है । उत्पादन के लिये समाज में कुछ छोग ऐसे हो 
जाते हैं जो उत्पादन के साधनों का नियन्त्रण करते हैं और पदाथ्थ के 
निर्माण के लिये आवश्यक कच्चे माल के स्वामी हो जाते हैं। दूसरे छोग 
यह होते है जो स्वामित्व के अधिकार से बंचित रहते हैं । पर जिन छोगों 
को यह स्वामित्व आराप्त नहीं होता वे भी उत्पादन की क्रिया से संबद्ध 
रहते हैं । -जो बर्ग- उत्पादन - के साधनों. का नियन्त्रण करता है और 
जो कच्चे माछ “का स्वामी होता है वह दूसरों के. काम का उपयोग 
ओर शोषण करने सें समथ हो जाता है। माक्स-ने इस ऐतिहासिक 
तथ्य की विवेचना समाज-विकास-के अति -आरम्मिक थुग से की 
है ।' एक समय था जब मानव समाज. में गुलामी की प्रथा थी। एक 
चग दासों का था - और दूसरे. उनके स्वामी थे। दासों के प्रभु अपने 
दासों के ही स्वामी न थे वरन्‌ उस कच्चे साल के भी मालिक थे जो 
सम्पत्ति का उद्गम था। सम्पत्ति के अधिकारी होने के कारण समाज -के 
सारे आर्थिक और राजनीतिक अधिकार के मूल सूत्रधार भी थे। उत्पा- 
दक दासों' के श्रम और उनके शोषण पर यह बग स्थित था । सामंतवादी 
युग में भी दासों की प्रथा यद्यपि' न थी. तथापि व्यापक उत्पादक जनवर 
अधिकार-बंचित था| सामंत' वर्गं-ही उत्पादन के साधनों ओर. सम्पत्ति 
का अधिकारी होने के कारण सॉमाजिक और राजनीतिक अधिकारों का 
भी स्वामी था “जो दूसरों के उत्पादन और श्रम का उपभोग करने में 
समथ था । 
पूँजीवादी युग भी आया ज्सिमें शोषक ओर शोषित के. सम्बन्ध 
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चेसे ही हैं यद्यपि शोषण की. पद्धति परिवर्तित हो गयी है-। एक बंग 
प्राकृतिक सम्पत्ति का अधिकारी है जो शोषित वर्ग-को कच्चे माल का 
उपयोग करने की अनुमति दे देता हे । पर इसके एवज में “अतिरिक्त 
मूल्य” के रूप में दोहरा दोहन करता है। मजदूर अपने श्रम के लिये 
लतना ही वेतन पाता है जितना उसके जीवन को बनाए रखने के लिये 
अनिवायत: आवश्यक होता है। उसके सिब्रा उसकी कमाई का काफी 
अंश तथा उसके वेतन का भी एक भाग पूँजीपति की जेब में ही वापस 
लौट जाता है। “किराया सूद और मुनाफे” के रूप में पूंजीपति जिस 
“अतिरिक्त मुल्य! की प्राप्ति करता है वह आधुनिक पूजीवादी व्यवस्था 
के शोषण का अभिनव और जटिछ प्रकार है। उत्पादन के साधनों का 
जो मालिक है और जो प्राकृतिक सम्पन्नि का स्वामी है वह जन समाज 
को उत्पादन के साधनों और कच्चे माछ का उपयोग उत्पादन के छिये 
करने की अनुमति केवछ इसलिये प्रदान करता है कि वह “अतिरिक्त 
मूल्य” के रूप में दोहन करने में समथ हो | माक्स कहते हैं कि यद्यपि 
उत्पादन की पद्धति में परिवर्तन होने के फलस्वरूप समाज का स्वरूप 
समय-समय पर परिव ्तत होता 'रहा है तथापि शोषक और शोषित का 
कप कल तञ््रौ 
वर्गभेद परिवर्तित रूप में सदा विद्यमान रहा है और आज भी उपस्थित 
है। आर्थिक संघटन में हुए परिवर्तन के फलस्वरूप समाज की नतिक, 
बंधानिक तथा राजनीतिक पंद्धतियों में, जीवन के प्रति उसकी सारी दृष्टि 
में, परिवतन हो जाता है क्योंकि वह स्वतः आर्थिक संघटन की प्रतिच्छाया 
के सिवा कुछ नहीं है । द 


जो वग प्रभ्नु होता है सम्पत्ति का, वह सारे अधिकारों का उपभोक्ता 
भी हो जाता है और सारी चेष्टा इसी बात की करता है कि उप्तकी 
व्यवस्था स्थिर बनी रहे | उस व्यवस्था को बछ तथा जीवन प्रदान करने 
के लिये तत्कालीन समाज का सारा राजनीतिक, सामाजिक, धार्मिक, 
नेतिक, दाशंनिक तथा सांस्कृतिक विधिविधान उपयुक्त होने छगता है। 
मास की दृष्टि में उचितु अनुचित; सत्याअसत्य, न्याय अन्याय, नेतिक 
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अनेतिक तथा सुन्दर असुन्दर की स्वतंत्र तथा नितान्त सत्ता ही नहीं । 
तत्संबन्धी सारी धारणा और कल्पना निर्धारित होती है तत्कालीन 
आर्थिक संघटन से । उस संघटन का औचित्य यदि ग्राह्म है तो उसी की 
रक्षा के लिए समस्त विधि-विधानों और भावों का सजन होता है और 
वे ही उस समय सत्य, सुन्दर कल्याणमय तथा नेतिक हो जाते हे । स्वयं 
राजसत्ता, जिस पर स्वभावतः प्रभुवर्गों' का अधिकार होता है, वर्गहित 
का सम्पादन करने वाली एजेन्सी मात्र रहती है जो वगहित में ही सारे 
समाज का संचालन करती है। समाज के संघटन, उसकी व्यवस्था, 
उसके स्वरूप, जीवन संबन्धी उसकी दृष्टि के विषय में माक्स की यही 
विवेचना है। यही कारण है कि वे न्याय तथा ओऔचित्य और सत्य के 
नाम पर मानव हृदय से अपीछ करना अथवा स्थिति और अवस्था विशेष 
के लछिए उसे दोषी ठहराना व्यथ समझते हैं। वे नहीं मानते कि 
मनुष्य की चेतना कोई स्वतंत्र अस्तित्व रखती है। बे स्वीकार करते हैं 

कि नेतिक कल्पनाओं की सत्ता भी स्व॒तन्त्र नहीं है क्योंकि मझुष्य और 
उसका व्यक्तिगत तथा सामाजिक जीवन केवल प्रतिविम्ब है आर्थिक 
व्यवस्था से सम्भूत उस परिस्थिति का जिसका निर्माण उत्पादन 
ओर विनियम के साधन तथा पद्धतियों के आधार पर होता है | 


इस प्रकार मातव समाज के इतिहास में . माक्स जहाँ यह देखते हें 
'कि उत्पादन की पद्धति और उसके साधनों पर स्थित आर्थिक संघटन के 
आधार पर ही सामाजिक मवन निर्मित होता है और उत्पादन की पद्धति 
तथा साधनों में समय-समय पर होने वाछे परिवतनों के फलस्वरूप 
' समाज की रूपरेखा परिवर्तित होती रहती है वहीं वह यह भी देखते हें 
कि सानव समाज का सारा इतिहास वर्ग-संघर्ष का इतिहास है जिसमें 
एक वग जो उत्पत्ति के साधनों का स्वामी होता है दूसरे तमाम वर्गों! 
का शोषण करता है ओर अपनी व्यवस्था को स्थिर बनाए रखने की चेष्टा 
किया करता है। पर क्‍या उसकी यह चेष्टा सफल होती है ? क्‍या इस 
चेष्टा और शोषण तथा संघष के छिए प्रश्ुवग उत्तरदायी नहीं है ? माक्स 
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की दृष्टि में प्रभुवग की उपयुक्त चेष्टा न सफंछ होती है और न वह उस 
चेष्टा के लिये दोषी अथवा उत्तरदायी ही है । माक्स की कल्पना में इति- 
हास स्थिर और जड़ वस्तु नहीं हे। वह गतिशील, क्षण-क्षण परिवर्तित 
होने वाला महान प्रवाह है जो अनिवायतः अपने पथ पर, प्रगति और 
विकास की ओर, बढ़ता चलछा जा रहा है। एक सामाजिक व्यवस्था 
उद्भूत होती है, निश्चित बिन्दु तक पहुँचती है, तदननन्‍्तर अपनी उपयो 
गिता समाप्त करके निकम्मी हो जाती है, परिस्थिति ओर आवश्यकता के 
प्रतिकल हो जाती है तथा अन्ततः लुप्त. होकर नयी व्यवस्था को स्थान 
प्रदान कर जाती है। यह प्रवाह अविरछ, अबाघ, अनियनिनत्रव और 
अनिवाय है जिसमें जीवन बहता चला जा रहा है। व्यक्ति अथवा 
बग जो करता है वह करने के लिए बाध्य है क्योंकि प्रवाह उससे वही 
कराता है। फछतः कोई यदि शोषण करता है और अपनी व्यवस्था को 
स्थिर बनाए रखने की चेष्टा करता है तो उसमें उसकी भछी-बुरी नीयत 
का प्रश्न नहीं उठता । ऐतिहासिक-नियति उससे वही कराती है। 

पर जहाँ वह वही चेष्टा करने के छिये बाध्य है. वहीं उसकी अस- 
फछता भी अनिवाय और पूव-निधोरित है । माक्स के मतानुसार समाज 
विकासशील सत्ता है ओर इतिहास है गतिशीछ तथा परिवतन हे उसका 
स्वभाव | जो है, उसका समय आने पर बद्छ जाना ऐतिहासिक नियति 
है जो कभी टल नहीं सकता। फरछत: स्थापित व्यवस्था भी परिवर्तित 
होगी। परिवतन की यह प्रक्रिया बस्तुतः ऐतिहासिक प्रक्रिया है जो अपने 
ढंग से चरिताथ होती है। माक्स कहते हैं. कि इतिहास के किसी युग 
में जो भी समाज रहा है वह अपने गर्भ में अपना विरीधी तत्त्व लिए 
हुए अविभूत हुआ है। जैसे-जेसे वह समाज विकसित होता जाता है 
बेसे-वसे उसके लदर में उपस्थित उसका नंसर्गिक बेपरीत्य भी विकास 
को प्राप्त होता है। जिस क्षण स्थापित समाज अपनी उन्नति के चरम- 
बिन्दु पर पहुँचा दिखाई देता है उसी समय से उसका विरोधी-तसत्व उस 
पर विजय-छाभ करता भी दिखाई देगा | वास्तव में अपनी सफलता से 
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युग-विशेष का समाज-अपने विरोधी तत्त्व के छिये माग प्रशस्त कर देता 
है। जो बातें और परिस्थितियाँ वग विशेष को सुविधा प्रंदान कर देती 
हैं, जो उसे प्रमुखता और प्रश्नुता दे देती हैं, जो तत्काढीन समाज को 
जन्म प्रदान करती हैं. वे ही उसके विरुद्ध विरोधी बृत्तियों और तत्त्वों 
का भी प्रजनन कर देती हैं । 


परिणामतः इन दोनों परम्पर विरोधी तत्त्वों का संघप निरन्तर चलता 
रहता है और जिस समय स्थापित्त व्यवस्था परम विकास को प्राप्त होती 
है उसी समय प्रतिकछ परिस्थितियाँ ओर विरोधी शक्तियाँ भी प्रबछ रूप 
में उपस्थित हो जाती हैं। दोनों का संघ गम्भीर हो उठता है और 
विरोधी तत्त्व अन्ततः विजयी होता है । पुराना सट्ठटन उध्वस्त होगा 
र नये के लिए स्थान रिक्त कर देगा । परिवतन की, क्रान्ति की प्रक्रिया 
इसी प्रकार परिचाछित होती है ओर इतिहास समाज को विकास की 
ओर छिये बढ़ा चढ़ा जाता है। उत्पादन की एक पद्धति थी जिसके 
आधार पर वह समाज स्थापित हुआ था जिसमें दास प्रथा प्रचलित थी | 
समय आया जब उसका स्थान सामनन्‍्तवादी समाज ने ग्रहण किया जिसके 
लिये पुराने समाज ने मार्ग प्रशर्त कर दिया था। सामन्तवादी समाज 
पादन की जिस पद्धति पर अवलम्बित था उसका विकास होता गया, 
उसमें परिवतन हुआ, नयी परिस्थितियाँ उद्धत हुई और सामन्तवाद ने 
पूजीवाद को स्थान प्रदान कर दिया। आज पूंजीवादी समाज स्थापित 
है पर अपने विकास के साथ-प्ताथ उन परिस्थितियों और शक्तियों का 
प्रजनन करता जा रहा है जिनका विरोध निसगत: स्पष्ट है। इस बेप- 
रीत्य के द्वारा पूंजीवाद का विनाश अवश्यम्भावी और अनिवाय है। 
स् | ४२ है इसलिये कि यह महती ऐतिहासिक प्रक्रिया की 
यति है । 


तात्पय यह कि माक्स की कल्पना में समाज विकसिक होता-है, 
ओर विकास की यह प्रक्रिया चरिताथ होती है, समाज के उद्र में उप- 
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स्थित उन निसगतः विरोधी शक्तियों के संघथ से जिनका प्रजनन वह 
स्वत: कर देता है। इसी को माक्स इतिहास की “गतिशीछ दन्द्वात्मक 
प्रक्रिया ( डाइलेक्टिकल प्रोसेस ) कहते हैं। “गंतिशील हन्द्ववाद' ( डाइ- 
लेक्टिकल ) के सिद्धान्त के आधार पर ही माक्स का सारा दृष्टिकोण 
ओर दशन आश्रित है। वज्ञानिक समाजवाद की भाषा में उसे ही 
“डाइलेक्टिक्स” कहते हैं । संक्षेप में इसका अथ यही है कि जगत्‌ मे जो 
भी सत्ता है उसमें उसका विरोधी तत्त्व सन्निहित है। ये दोनों परस्पर 
निरंतर संघषरत रहते हैं। इस संघष के फलस्वरूप. तीसरी स्थिति उत्पन्न 
'होती है। उस स्थिति में उन दोनों विरोधी बृत्तियों का समावेश तो रहता ही 
है. पर वह उनका अतिक्रमण भी कर जाती है। प्रकृति के इसी धम का 
'परिणाम जगत्‌ की गतिशीलछता है। “डाइलेक्टिक्स” का यह सिद्धान्त 
और पदार्थो' को इस प्रकार देखने के सिद्धान्त की स्थापना पहले प्रसिद्ध 
जमन विद्वान हेगेल”र ने की थी। उनका कहना था कि विचार हो या 
पदाथ, जगत में सभी वस्तुओं का विकास दो विरोधी वृत्तियों के घरंण 
से ही होता है । किस प्रकार कोई वस्तु स्वरूप-ग्रहण करती है, किस प्रकार 
उसका विकास होता तथा किस प्रकार हम उसके सम्बन्ध में वास्तविक 
ज्ञान प्राप्त करते हे आदि बातों की व्याख्या 'हेगेछः उपयुक्त “डाइलेक्टि- 
कल” पद्धति से कहते हैं। हेगेल का कहना यह भी था कि इस “ट्वन्द्वा- 
त्मक प्रक्रिया” के पीछे जो प्ररणात्मिका शक्ति है वह कोई भोतिक पदांथ 
नहीं प्रव्युत अमृत भावना है जिसे वे "आइडिया? कहते हैं । 


माक्स ने “इन्द्रवाद के इस सिद्धान्त को यद्यपि ग्रहण किया पर 
यह स्वीकार नहीं किया कि इ्नन्द्बात्मक प्रक्रिया के पीछे किसी चेतन 
शक्ति की प्रेरणा काम करती है। वे भौतिक जगत्‌ को ही प्राधान्य देते 
हैं। भौतिक जगत में घटने वाी घटनायें सर्वोपरि और स्व॒तन्त्र हैं । 
उन घटनाओं का कारण भी भोतिक है और उनसे उत्पन्न परिस्थितियाँ भी 
भौतिक हैं। प्रकृति में गतिशीछता है जो स्वभावतः इन्द्वात्मक है और 
विरोधी तत्वों के संघ के द्वारा ही वहु प्रक्रिया परिचालित है । माक्स 
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के विचार से मनुष्य की चेतना अथवा उसका मस्तिष्क स्वयम्‌ ही प्रति- 
च्छाया है उन परिस्थितियों की जिनसे मनुष्य आवेष्टित है। मनुष्य के 
विचारों का स्रोत भौतिक परिस्थितियों और घटनाओं में बाहर भौतिक 
जगत्‌ में घटतो रहती हैं. मनुष्य के विचारों का प्रजनन और निर्धारण 
करती हैं । सारी ऐतिहासिक गति और प्रक्रिया परिणाम है इन्द्वात्मक 
भौतिक गति-शीछता का | मनुप्य का मस्तिष्क यद्यपि अंग है उस ऐति- 
हासिक प्रक्रिया का पर यह समझना गरूत है कि मनुष्य की चेतना इति- 
हास के माग का निर्धारण करती है। माक्स की दृष्टि में उसका निर्घा- 
रण करती हैं भौगोलिक परिस्थितियाँ, कच्चे माछ की उपलब्धि, पदार्थों 
के उत्पादन के साधन तथा पद्धति आदि । 


इसी दाशैनिक दृष्टि को ग्रहण करके उन्होंने सारे मानव समाज के 
इतिहास की विवेचना की । इसी के प्रकाश में वे अतीत और बतमान 
पर दृष्टिपात करते हैं. और उसकी व्याख्या करते हैं इसी दृष्टिकोण से वे 
मनुष्य के काय की विवेचना करते हैं। वर्तेमान पर दृष्टिपात करते हुए 
वे इस परिणाम पर पहुँचते है. कि पूँजीवाद स्वमम्‌ ऐतिहासिक प्रक्रिया 
का परिणाम है और उसी प्रक्रिया के फलस्वरूप उसका विनाश भी अनि- 
बाय है। विनाश की यह क्रिया उसी वर्ग द्वारा सम्पादित होगी जो 
आज शोषित है और जिसका प्रजनन स्वयम्‌ पूंजीवाद ने किया है । पूँजी- 
वादी समाज का यह परिवर्तन जब होगा तब हिंसात्मक पद्धति के द्वारा 
होगा । कारण यह है कि समाज के आर्थिक संघटन के आधर पर जिस 
राजनीतिक, वधानिक, तथा नैतिक व्यवस्थाओं की स्थापना होती है। वे 
समय पाकर स्वयम्‌ बल-सद्बय कर लेती हैं। उनका अपना जीवन हो 
जाता है जिसकी रक्षा करने में वे अपने आर्थिक संघटन के विघटित 
होते हुए भी कुछ दिनों के लिये बनाए रखने में समर्थ होती हैं। राज- 
नीतिक व्यवस्था एक शासक वर्ग का सजन कर देती है। इस वर्ग का 
स्वाथ और हित इस बात में स्थिम हो जाता है. कि बह प्रचलित पद्धति 
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को बनाए रखे । फलछत: वह अपनी सारी शक्ति का उपयोग उसकी रक्षा 
में करने लगती है । 

उत्पादन के साधन में यद्यपि क्रमशः परिवर्तन होता रहता है, उत्पा- 
दन की प्रणाढी बदछती चलती है, मनुष्य का मनुष्य से संबन्ध भी परि- 
वर्तित होता रहता है, नयी परिस्थित उत्पन्न होती रहती है और समाज 
का स्वरूप भी बदलता रहता है फिर भी शासनसत्ता अपने बल से अपने 
स्वरूप को अपरिवर्तित बनाए रखने की चेष्टा करती रहती है। एक ओर 
परिवतन की गति को रोकने की जितनी ही चेष्ठटा होती है उतनी ही बल- 
वती प्रक्रिया दूसरी ओर होती है। फलतः अपेक्षित राजनीतिक परिवतन 
और सामाजिक क्रान्ति जब होती है तब हिंसात्मक ही होती है । मास 
के मत से पूँजीबादी समाज का घिनाश यदि ऐतिहासिक नियति है. 
तो उसे पूर्ण करने का भार मजदूर वग पर इतिहास द्वारा ही 
डाछा जा चुका है। वे मानते हैं कि मनुष्य अनेप प्रयत्न से 
ऐतिहासिक छक्ष्य की पूर्ति कर सकता है, उसकी गति को तीज्र 
बना सकता है। यदि इतिहास की माँग है कि आधुनिक व्यवस्था ढह 
जाय तो इस माँग की पूर्ति हुए बिना जगत के विकास की गति कुण्टित 
रहेगी उसके फलस्वरूप अशान्ति और अकल्याण का सजन होता रहेगा । 
मजदूरवर्ग अपने प्रयत्न से ऐतिहासिक धारा का मार्ग प्रशस्त करके. 
समाज के विकास का पथ निर्विघ्न कर सकता है। उसी स्थिति में आज 
के शोषण और दलन तथा हिंसा और रक्तपात का छोप हो सकेगा । 

यही है आधुनिक स्थिति की ओर माक्सवाद की दृष्टि पर। माक्‍्स 
इससे और आगे बढ़ते हैं। वे इतिहास की गति को देखते हुए समाज 
के सम्मुख एक आदर्श की स्थापना भी करते हैं और आदर्श तक पहुँचने 
के लिये तथा इतिहास की माँग को पूरा करने के छिये एक पद्धति भी 
उपस्थित करते हैं । व देखते हैं कि जो वर्ग उत्पादन के साधन, उसकी" 
प्रणाली तथा उपार्जित सम्पत्ति का अधिकारी रहा है वह शासन-सत्ता 
तथा सामाजिक व्यद्भस्था का साड़रोम्राज्ञ सूत्र अपने हाथों में रख कर 
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वर्ग हित का साधन करने में समथ हुआ है। इतिहास के अनेक युगों में 
क्रान्तियाँ हुई हैं पर वे भी किसी रूप में वर्ग-बिशेष की सत्ता मिलकर 
दूसरे वर्ग की सत्ता स्थापित करने का कारण हुई हैं । फछतः शोषण और 
दुछन का उन्मूछन न हो सका | माक्‍्संवाद यह कल्पना करता है. कि 
शोषण और दलछन को सदा के छिये मिटा देने का मार्ग एक ही हो 
सकता है और वह यह है. कि समाज से वगभद सदा के लिये मिटा 
दिया जाय। फछत: वह जिस जन-क्रान्ति की कल्पना करता है उसके 
सामने वर्गहीन समाज की स्थापना का आदश उपस्थित करता है। 
समाज से वर्गभेद मिट जाय तो वर्गहित भी छुप्त होगा । और होगा 
उस संघष का तिरोभाव भी हो जाथगा जो उक्त हित के संपादन के ढछिये 
सतत होता रहता है। वर्गहीन समाज की स्थापता हो जाने पर शासन- 
सत्ता की भी आवश्यकता न रह जायेगी और क्रमश: उसका विसजन 
भी हो जायगा । | 

बही स्थिति होगी, जब मानव॑ समाज पृणतः स्वतंत्र होगा और 
हिंसा तथा निदछन समाप्त होगा । यही है आदश जिसे माक्सेवाद जगत्‌ 
के संमुख उपस्थित कर रहा है। उसकी यह उज्ज्वयछ. और हृदयाकर्षक 
कल्पना आधुनिक जगत्‌ के करोड़ों नर-नारियों के छिए पावन ओर महान्‌ 
आदर्श का रूप ग्रहण कर चुकी है। करोड़ों उसके प्रकाश में जीवन का 
पथ दू ढ़ते है और आदश की उपलब्धि के छिए सवस्व को आहुति कर 
देने को तय्यार रहते हैं। वस्तुतः मनुष्यता का दावा करने वाछा कौन 
ऐसा प्राणी होगा जो इस आदश की मोहकता से अभिभूत न होता हो । 
यह आदश निरसंदेह ग्राह्मय है पर आज हमारे सामने प्रशन आदशेका नहीं 
है। प्रघन यह है कि आदश तक ले जाने बाढा पथ क्या है। माक्सवाद 
अपने ढं गसे उस पथका निर्धारण भी करता है। माक्सके मतसे जगत्‌का 
मजदूर-बग वह ऐतिहासिक निमित्त है जिसके द्व।रा पूँजीवादके विछोप का 
ऐतिहासिक लक्ष्य पूरा होगा। माक्‍्से उक्त ऐतिहासिक छक्ष्य तथा अपने 
आदश की पूर्ति के छिए मजदूर समाज द्वारा जगत्‌ व्यापिनी हिंसात्मिका 
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जनक्रान्ति की कल्पना करते हैं।- माक्सबाद' अपने विद्रोह की सीमा को 
किसी एक देश या राष्ट्र तक परिमित नहीं रखता । राष्ट्रीयता, जाति; रक्त 
अथवा किसी देश की. भौगोछिक सीमा में संसार को बाँटना उसे अभीष्ट 
नहीं है | वह समस्त मानव-समाज को शोषक ओर शोषित के दो वर्गों" 
में बॉटता है और चाहता है कि जगत्‌ की समस्त दलित शक्तियाँ विद्रोह 
करके शोषकों की सत्ता मिटा दें तथा वर्गहीन समाज की स्थापना कर दें। 
: पद्धति यह है कि हिंसात्मक क्रान्ति के द्वारा मजदूर समाज शासन- 
सत्ता. पर अधिकार करके समाज का सूत्रधार बन जाय। शासन यन्त्र 
को अपनी मुट्ठी में कर लेने के बाद उत्पादन-विनिमय और वितरण के 
समस्त साधनों को बलपूवक पूंजीवादी वर्ग के हाथ से छीन कर अपने 
अधीन कर ले और व्यक्तिगत सम्पत्ति की संस्था को मिटा दे | जब राज- 
नीतिक और आर्थिक संघटन का सारा ढाँचा मजदूरबग के हाथ में आ 
जाय तो शब्रके द्वारा समस्त विरोधी वर्गो' का उन्मूलन करते हुए समाज 
में एक ही वग की स्थापना का प्रयत्न किया जाय । जब तक्र वह स्थिति 
रद ३ पर बल 
पू्णरूप से उत्पन्न नहीं हो .जाती भौर दूसरे वर्ग समाप्त नहीं हो जाते 
तब तक मजदूर समाज की: निरंकुश अधिनायक सत्ता सारी शक्ति को 
अपने हाथों में रख कर समाज का समच्वाछन करती- चछे । माक्सवाद 
स्वीकार करंता है. कि' शासन-शक्ति को अधिकृत करने तथा वगहीन 
समाज की स्थापना हो जाने के बीच में जो समय बीतेमा उसकी अवधि 
' लम्बी होगी। उत्पादन के साधन तथा व्यक्तिगत सम्पत्ति को पूंजीवादी 
वर्ग से छीन लेना.एक बात है पर समाज के वगभद को मिटाकर उसे 
बर्गहीन बना डालना बिल्कुछ दूसरी चीज है। एक तत्काछ हो जा 
सकता है पर दूसरे के ,लिए दशकों का प्रयास आवश्यक हो जा सकता 
है । जिस वर्ग को अधिकार-वब्र्रित किया जायगा वह दम रहते क्रान्ति 
मटिया-मेट करके पुनः अपने स्व॒त्व को प्राप्त करने की चेष्टा करता रहेगा। 
फछत: क्रान्तिकारी परिवर्तन-काछ की. अवधि का ढुम्बा हो जाता आव- 
इयक और अनिवाय  है.। 
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इस काछ में एकमात्र मजदूर वग की सरकार स्थापित कर रखनी 
होगी । यह सरकार विशद्ध अधिनायकवादिनी होगी जिसके अधिकार 
निरंकुश होंगे। क्रान्ति को अन्तिम रक्ष्य तक पहुँचाने के लिये जो भी 
आवश्यक और सम्मव हो उसे करने का पूरा अधिकार उसे होना 
चाहिए। व्यक्तिगत स्वतन्त्रता की गुझ्लाइश न रहेगी, आधुनिक छोक- 
तन्त्रवादी कल्पना और विधि-विधान को स्थान न रहेगा। शक्ति 
ओर शब्त्र के सहारे सरकार को शासन. चढछाना होगा तथा विरोधियों 
का सम्पूर्ण दलन करने की आवश्यकता पड़ेगी । सरकार मजदूरों की 
ही होगी, किसी दूसरे के लिए उसमें स्थान न रहेगा और सारी शक्ति 
का केन्द्रीकरण वर्गमुछक सरकार के हाथों में करना होगा । यद्यपि मज- 
दूरबर्ग की अधिनायक-घत्ता छोकतन्त्र की कल्पना के विरुद्ध है पर माक्से 
यह मानते हें कि सच्चा छोकतंत्र तो उत्ती समय स्थापित होगा जब 
समाज से वर्गसेद मिट जायगा। आज का छोकतंत्र विशुद्ध ढोंग है जो 
वास्तव में पूँजीवादी वर्ग की ही सरकार के रूप में प्रचल्तित है। सच्चे 
छोकतन्त्र की स्थापना के छिये ही तो मजदूरकान्ति की स्थापना की गई 
है। यदि अधिनायक-पत्ता स्थापित करके एक वर्ग का ऋर दुछत करना 
पड़ता है, यदि व्यक्तिगत स्वतन्त्रता ओर छोकतन्त्रवादी विधि को मिटा 
देना पड़ता है, यदि नयी सरकार को वर्गमूठछक् आधार पर स्थापित 
करना पड़ता है तो यह सब इसी छिए किया जाता है कि भविष्यत्‌ में 
सच्ची जन-स्वतन्त्रता और छोकतन्त्र का उदय हो सके। फलत: माकक्‍्से- 
वाद की दृष्टि में परिवर्तनकाल में स्थायी रूप से मज़दूर अधिनायक-सत्ता 
की स्थापना एकमात्र पथ है जिसके द्वारा क्रान्ति का छक्ष्य पूरा किया जा 
सकता है। जिस दिन क्रान्ति का वह छक्ष्य पूरा हो जायगा, अर्थात्‌ 
समाज से वर्गभेद मिट जायगा उत्त दिन यह सरकार स्वमेव विघटित 
ओर विल॒प्र हो जायगी । 


+* में र्‌ः ९5 
सक्षप में माक्संबादी यह्‌ विश्वास करता है कि मानव-समाज और 
सभ्यता का कल्याण, उसकी रक्षा तथा उन्‍नति का एकमात्र उपाय मास 
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का वेज्ञानिक समाजवाद ही उपस्थित करता है। पूंजीवाद का विनाश 
करके वग्गहीन समाज की स्थापना किए बिना मानवता की रक्षा असंभव 
है। जब तक यह नहीं होता तब तक संसार युद्ध और हिंसा, अभाव 
तथा दोहन का शिकार होता रहेगा । यह स्थिति मनुष्य समाज को क्रमश 
पतन तथा क्षय की ओर बढ़ाती रहेगी । यदि धरातछ को इससे बचाना 
है तो माक्स की पद्धति का अवरूम्बन करके वर्गहीन जगत्‌ की रचना 
करनी पड़ेगी । तभी सच्चे छोकतन्त्र का उदय हो सकेगा और मनुष्य- 
समाज जाति, रक्त, वर्ग तथा भौगोलिक सीमा की कल्पनाओं से निकल 
का यथाथतः अन्तर्राष्ट्रीय .बन सकेगा। मनुष्य समाज सम-अधिकारी 
तथा स्व॒तन्त्र प्राणियों का समूह होगा, सारा जगत्‌ विशाल परिवार के 
रूप में हो जायगा तथा मनुष्य द्वारा मनुष्य का दुलन ओर दोहन मिटेगा। 
मानव प्राणी सुखी होगा । 
माक्संबादी की दाशनिक दृष्टि, उसकी इतिहास-विषयक व्याख्या, 

उसके आदश ओर उनकी पद्धति की ओर संकेत किया जा चका। छेखक 
माक्संवाद की सांगोपांग विवेचना करने नहीं बठा है। यह इस ग्रन्थ का 
विषय नहीं हे न उसके छिये यहाँ पर्याप्त स्थान ही है। माक्संवाद की 
दृष्टि और सिद्धान्तों की टीका तथा उसके गुणदोष के प्रद्शान के छिए 
. अन्थ की आवश्यकता होगी । पर स्थूछरूप से यह कहा जा सकता है 

माक्स के दाशनिक सिद्धान्त पर १९.वीं शती के वज्ञानिक विचारों की 
गहरी छाप है। यही कारण है कि मोनिकवाद उनके दशन का आधार 
बन गया | तत्काछीन भौतिक-विज्ञान, प्राणि-विज्ञान तथा मनोविज्ञान 
रृष्टि के मल में जड़पार्थिव शक्ति के सिवा दूसरा तत्व न देख सका था। 
माक्स उन्हीं बिचारों से प्रभावित हुए थे फछतः उनकी दार्शनिक विचार- 
धारा उस सीमा का उल्लंघन न कर सकी | पर आज विज्ञान का क्षेत्र 
स्वतः विस्तृत होने छगा छगा है। वह उस क्षेत्र में पहुँचने लगा है जहाँ 
से दशन की सीमा आरम्भ होती है। आज का विज्ञान विशुद्ध भौतिक- 
बाद के सम्बन्ध में र्वयम्‌ सशंक होने छगा है और गत शताब्दी की 
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उसकी धारणाएँ बदलती -सीं दिखाई देने छगी हैं। फलछतः उन धारणाओं 
के आधार पर आश्रित विचारों की ग्रोढ़्ता स्वीकार नहीं की जा सकती | 

इसी. प्रकार इतिहास की गति के सम्बन्ध में एक मात्र आर्थिक 
कारणों को देखना भी एकांगी दृष्टि ग्रहण करना है। समाज के विकास 
में आर्थिक कारण प्रमुख रहे हैं इसे स्वीकार करना ही होगा पर यह भी 
अस्वीकार नहीं किया जा सकता कि इतिहास को गति का निर्धौरण 
करने में उसके सिवा और भी न. जाने कितने दूसरे कारण उपस्थित होते 
रहे हैं। किसी जजर रोगी का शरीर अथवा किसी शव का दशन सिद्धार्थ 
के महाभिनिष्क्मण का कारण हुआ और उस घटना ने इतिहास की धारा 
को शताब्दियों-के लिए प्रभावित कर दिया। कौन कह सकता है कि उस 
घटना के मल में आर्थिक कारण ही मुख्य रहा है ? इतिहास के कष्टों से 
एक नहीं सेकड़ों ऐसी घटनाओं को उपस्थित किया जा सकता है जिनके 
कारण इतिहास की धारा बदल गयी है। उन सब के मर में आर्थिक 
कारण ढ़ ढ़ने की चेष्टा करना हठधर्मी का परिचय देना होगा। जीवन 
इतना सरछ और सीधा दिखाई नहीं देता कि उसकी व्यवस्था केवल 
आर्थिक दृष्टि से की जा सके । न जाने कितने भौतिक और अभोौतिंक 
तत्वों के समावेश से उनका सम्वालन होता है। पर इन तमाम दाशनिक 
प्रपन्नों में पड़ने की आवश्यकता यहाँ प्रतीत नहीं होती । माक्संबाद की 
जैसी दृष्टि है उसे उसी रूप में छोड़कर तथा उससे सहमत या असहमत 
होने के झगड़े. में न पड़कर भी इतना स्वीकार किया जा सकता है कि 
'डसने मानंव संमाज के लिये जिस आदश का प्रतिपादन किया है वहं 
पविन्न और महान है। विवेचना करनीं है उस पद्धति की जिसके द्वारा 
माक्संवाद अपने आदश की प्राप्ति करने की आशा करता है । 

सशख्त्र कान्ति के द्वारा शासनयंत्र. पर अधिकार स्थापित करना औरें 
मजदूरवरग की अधिनायक सत्ता को प्रतिष्ठित करके व्यक्तिगत सम्पत्ति का 
'समाजीकरण कर डालना तथां शक्तिपूंबवक पूंजीवादी वग को मिटा कर 
वगहीन समाज की स्थापना कंरना उसकी पद्धति है। वह कहता है कि 
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समाज जेसे-जेसे शासनशक्ति का निरंकुश अधिकार क्षीण होता जायगा 
वेसे-वेसे समाज वर्गहीनता की ओर अग्रसर होता जायगा और 
अन्तिम स्थिति उत्पन्न होने पर वर्गो' का सवधा छोप हो जायगा। 
रूस में इसी पद्धति का प्रयोग हुआ | प्रश्न यह उठता है कि क्‍या रूस 
का प्रयोग सफल हुआ या उसके सफल होने की आशा है। सारे जगत्‌ 
की बात तो छोड़ दीजिए पर क्‍या वह प्रयोग स्वयम्‌ रूस को भी वग- 
हीनता, जन-स्व॒तन्त्रत और अन्तर्रोष्ट्रीया की ओर बढ़ाने में समथ 
हुआ ? रूसी क्रान्ति के बाद शासनशक्ति पर मजदूर वर्ग ने अधिकार 
स्थापित किया । क्रान्तिकारी सरकार ने अधिनायक सत्ता का रूप धारण 
कर डाछा । रूस की कम्युनिस्ट पार्टी मजदूरों का प्रतिनिधि होने का 
दगवा करते हुए सारे अधिकारों की सूत्रधारिणी हो गयी, व्यक्तिगत 
सम्पत्ति मिटा दी गई, विरोधी. वर्गो' का तीत्र दमन किया गया । व्यक्ति- 
गत स्वतंत्रता पीस डाछठी गई, जन जीवन के अंग-प्रत्यंग का संचालन 
सरकार के संकेतों पर किया जाने छगा, मिलने-जुलने, भाषण करने और 
विचार करने की स्वतंत्रता का अपहरण भी कर डाला गया । 


पशुबल और निरंकुशता का जेसा प्रचण्ड प्रदशन रूस में हुआ बेसा 
कदाचित्‌ ही कहीं हुआ होगा। पुंजीभूत शक्ति और केन्द्रीभूत अधिकारोंसे 
सम्पन्न होकर रूस की सरकार अपनी अस्‍्लुण्णता, निरंकुशता और प्रभ्ञुता 
में जगत्‌ की किसी मी टोटेलेटेरियन” सरकार से रत्ती भर कम नहीं है! 
गत २४ वर्षो से रूस की यही स्थिति है। इन वर्षों" सें सोवियट सरकार 
ने बहुत कुछ ऐसा भी किया है जिसकी जितनी प्रशंसा की जाय कम है। 
देश का ओद्योगिककरण, शिक्षा का प्रसार, मजदूरों की दशा का सुधार, 
जीवन को नयी दृष्टि और सबसे बढ़कर महान रूसी राष्ट्र का निर्माण 
आदि ऐसी बातें हैं जिनके लिये कोई भी सरकार गव कर सकती है | रूस 
की कम्युनिस्ट पार्टी ने जिस अद्मनीय साहस, उज्बछ त्याग, और कठोर 
तप का आदश उपस्थित किया है वह जगत्‌ के छिए. स्फर्ति को कारण 
होगा। पर इन सब के साथ-साथ वहाँ जिस प्रकार मानव-जीवन की 
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अवहेलना की गई है, और मनुष्य के रक्त से शासनारूढ़ दल ने एक के 
: बाद दूसरे प्रयोगों का तपण किया है वे हृदय को कम्पित कर देने वाले 
हैं । जिस प्रथम पंचवर्षीय योजना की इतनी गाथा गाई जाती है उसके 
अनुसार सामूहिक कृषि की व्यवस्था स्थापित करने में पचासों छाख 
किसान परिवारों का संहार करना, दुछ की शुद्धि करने ओर क्रान्ति की 
रक्षा करने के नाम पर विरोधी मत रखनेवाले सहस्तों नर-नारियों का 
विनाश करना, तीन को छोड़कर प्रायः उन समस्त कम्यूनिस्ट नेताओं का, 


जो क्रान्ति को सफर बनानेवालों में थे, मारा जाना ऐसी घटनाएँ हैं जा 
बोल्शविक प्रयोग की विधातकता सिद्ध करती हैं । 


पर यह सब करके मी क्‍या रूस उस छक्ष्य की ओर बढ़ सका जिसे 
प्राप्त करने के लिये माक्स ने अपनी पद्धति का प्रतिपादन किया था ? 
पूछा जा सकता है कि इस प्रयोग के फलूरंवरूप कया वर्गहीन समाज की 
स्थापना हो सकी, कया छोकतंत्र का उदय हो सका और क्या अनन्‍्तर्राष्ट्री 
यता स्थापित की जा सकी ? छेनिन का दावा था कि “सम-अधिकार 
प्राप्त, स्वतंत्र मनुष्यों के समाज का जन्म होगा जिसमें व्यक्ति को अपना 
पूरा विकास करने का अबाध अवसर श्राप्त होगा ।” क्‍या छेनिन की वह 
आशा पूरी हो सकी ? क्‍या सम्पत्ति और उत्पादन, वितरण तथा विनिमय 
के साधनों का समाजीकरण कर डालने से जनसमाज आर्थिक रवतंत्रता 
प्राप्त कर सका ? यदि आर्थिक ख्तंत्रता प्राप्त हुई होती तो जनवर्ग जीच- 
नयापन के छिये अति आरम्भिक पदार्था' की उपलब्धि में किसी केन्द्रीय 
संस्था पर निभर न करता। पर रूस में वहाँ की जनता क्या रोटी और 
बस्र के छिये भी पराश्रित नहीं है ? माक्सवादी कहता है कि समाज- 
वाद की स्थापना में ही सच्चे छोकतंत्र का उदय सम्भव है। बताइए तो 
सही कि रूसमें समाजवादकी स्थापना हो गई या नहीं ? यदि हो गई तो 
क्या छोकतन्त्र की हल्की सी रेखा का भी उदय हो सका ? यदि नहीं हुआ 
तो, आखिर क्यों नहीं हुआ, और जो अब तक हुआ वह क्‍या हुआ ? 
क्रान्ति के विरोधियों तथा स्थिए-स्वार्थीवर्गो' का निदछून कर देना तो 
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माक्सवाद आवश्यक समझता है पर जिस जन-बर्ग की स्वतंत्रता के लिये 
क्रान्ति की गई वह भी क्‍या शासन सत्ता के चरणों में अपने सारे नेसर्गिक 
ओर मानवीय अधिकारों को समपिंत कर देने के लिए बाध्य नहीं हुंआ ? 
माक्सवाद दावा करता है कि समाज में जिस दिन वरगहीनता की 
स्थापना हो जायगी उसी समय शासन-सत्ता का भी क्षय हो जायगा। 
बगहीनता कोई ऐसी वस्तु नहीं है जो सहसा एक दिन आकाश से टपक 
पड़ेगी। समाज क्रमश: उस ओर अग्मतर होता जायगा और उसका 
क्रमिक विकास बगहीनता के आदशतक पहुँचावेगा । यदि वर्गहीनता की 
स्थापना इसी प्रक्रिया से होगी तो जसे-जसे समाज उस ओर अग्रसर हो 
वसे-वसे शासन-सत्ता का विछोप भी क्रमश: होते जाना चाहिए। तभी 
बह मुहत आवेगा जब एक दिन उसका सवधा तिरोभाव हुआ दिखाई 
देगा । इसी के छिये मजदूरवग की अधिनायक-सत्ता कम्यनिस्ट पार्टी के 
नेतृत्व में स्थापित की गयी । पूछा जा सकता है कि इन वर्षों में रूस 
वगहीनता की ओर कितने कदम बढ़ा ? यदि वहाँ उपयु क्‍त प्रकार के 
समाज की स्थापना हो चकी है तो शासन सत्ता का क्षय अब तक क्‍यों 
नहीं हो गया ? मान छीजिये कि पूर्णता की स्थिति अभी प्राप्त नहीं हुई है 
फिर भी उस दिशा की ओर काफी प्रगति तो हो ही गई होगी । पर क्‍या 
शासन-सत्ता तिछ भर भी विल॒प्त हुई हे ? क्‍या उसने राई बराबर भी 
अपना क्षय करने की प्रवृत्ति दिखाई है ? क्‍या क्रान्ति के बाद से अब 
तक रूस की बोल्शबिक सरकार उत्तरोत्तर केन्द्रस्थता को ओर बढ़ती नहीं 
गई है ? क्‍या आज भी वह उस प्रचण्ड और उम्र अधिनायक-वादिता 
पर स्थापित नहीं हे जो जन-समाज की आश्थिक, राजनीतिक और 
सामाजिक स्वतंत्रता के निदंछन पर ही जीवित रह सकती है । 


आज रूस में जो स्थिति है वह तो यही है कि वहाँ की सरकार 
सवस्व की एकमात्र स्वामिनी है। जो कुछ भी है उसका ही है । उत्पादन 
की प्रणाढी की सम्वालिका वही है तथा वितरण और विनिमय के प्रकार 
को स्थापित करने में वह पूणतः स्वतंत्र है। राजनीतिक अधिकार भी सब 
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उसके हैं। जनता का जीवन भी उसका है। व्यक्ति का कोई महत्त्व 
नहीं, उसका कोई अधिकार नहीं । सब कुछ सरकार का है पर सरकार 
किसकी है ? सरकार जनता की तो है नहीं ओर न उसके संघटन और 
संचालन में उसका कोई हाथ ही है। यदि वह किसी की कही जा सकती 
है तो रूस की कम्यनिस्ट पार्टी के नेताओं की कही जा सकती है। उन 
नेताओं के अधिनेता स्टालिन हैं जिन्होंने अपने समस्त प्रतिद्दन्द्रियों को 

जहन्नुम का रास्ता दिखाने में सफलता प्राप्त की है। स्टालिन सर्वेसर्वा 
हैं, विधाता हैं, अनन्य और अप्रतिस्पध्य हैं। उनकी भ्रकुटि-भंगिमा पर 
कम्यनिस्ट पार्टी चछती है । यही पार्टी मजदूरों का प्रतिनिधित्व करने का 
दावा करती है। कम्यनिस्ट पार्टी के विरुद्ध भठा कोई आवाज भी केसे 
उठा सकता है ? मतभद्‌ प्रकट करना भी क्रान्ति का विरोध करना 
और प्रतिगामिता है। ऐसे व्यक्ति के भाग्य में सरकार की क्रोधाग्नि में 
भस्म होने के सिवा दूसरा कुछ नहीं है । 


इस स्थिति में कम्यनिस्ट पार्टी के इस दावे में कि वह मजदूरों का 
प्रतिनिधि है. कोई सन्देह प्रकट करने का साहस भी कसे कर सकता है ९ 
बह जो करती है मनमाना करती है पर दावा करती है कि व्यापक 
मजदूरवग के प्रतिनिधि के हैसियत में सब कुछ उसी के नाम पर करने 
का । फछतः स्वतन्त्रता की बात ही कहाँ रह जाती है। जिस व्यवस्था में 
प्ब कुछ की प्रभुता सरकार के हाथ में हो उसमें आर्थिक और राज- 
नीतिक तथा सामाजिक स्वतन्त्रता के छिये स्थान रह ही नहीं सकता | 
दोनों में पररपर मौदिक विरोध है फलछतः एक के अभाव में ही दूसरे का 
अस्तित्व रह सकता है । इन बातों के सम्बन्ध में विस्तृत विवरण उपस्थित 
करना सम्भव नहीं है पर जो दिखाई दे रहा है उसके आधार पर यह 
कह सकते हैं कि रूस में हुए बोलशेविक प्रयोग से लक्ष्य की सिद्धि तो 
दूर की बात रही वह आदश ही विल॒प्त हुआ चाहता है. जिसे प्राप्त 
करने के छिये माक्सवादी पद्धति ग्रहण की गई थी | -न वर्गहीन समाज' 
की स्थापना हो सकी, न शासन-सत्ता का विघटन हुआ, न छोकतन्त्र का 
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उदय हुआ ओर अन्‍्तर्राष्ट्रीयाका जागरण सम्भव हुआ । रूसकी वत्तमान 
घारा यदि भरविष्यत्‌ की ओर संकेत करनेवाली मानी जाय तो कह सकते 
हैं कि वहाँ यदि पुराना बग मिटा दिया गया तो नये वर्ग का उद्य होने 
लगा है। सच्चे छोकतन्त्र की तो बात ही जाने दीजिए क्योंकि स्टाढिन 
की अधिनायक-सत्ता दिन-प्रतिदिन केन्द्रित ही होती चली जा रही है। 
सरकार के विलोप के लक्षण तो दूर रहे वह कल्पना भी आज मानस- 
क्षितिज के परे हो गई है। रूस को अन्तर्राष्ट्रीय की पोछ तो पूणतः 
खुल चुकी है। सिद्धान्त और आदश का परित्याग करके भी कोई राष्ट्र 
विशुद्ध राष्ट्रीय हित के लिये किस प्रकार काम कर सकता है इसे जिसे 
सीखना हो वह रूस से सीख। 

भारत के कम्यूनिस्ट यदि अपने सष्टीय हित को सर्बोपरि स्थान देने 
की शिक्षा अपने रूसी गुरुओं से ग्रहण कर सकते तो कदांचित्‌ इस देश 
में उनका स्थान ओर इतिहास कुछ दूसरा ही हुआ होता । द॒तीय इन्टर- 
नेशनल” जबतक जीवित रहा तबतक रूस के हित के लिये जीवित था और 
जब मरा तो रूस के लिये ही मरा । इस युद्ध में रूस ने अब तक जो नीति 
बर्ती है बह उसके हित की दृष्टि से चाहे कितनी भी उपयुक्त क्‍यों न रही 
हो पर उसमें अन्तर्राष्ट्रीया की तो गंध भी नहीं थी । मानता हूँ कि रूसी 
क्रांति ने जो कुछ किया वह भी कम नहीं था । उसका तत्कालिक छक्ष्य भी 
महान्‌ था। उसने जारशाही का विनाश किया, तत्कालीन सामान्तवादियों 
ओर स्थिर-स्वार्थी वर्गो' की समाप्ति की, पूँजीवादी व्यवस्था का उन्मूलन 
किया, व्यक्तिगत सम्पत्ति की संस्था खतम कर डाली, उत्पादन, वितरण 
तथा विनिमय के साधनों पर सरकारी नियन्त्रण स्थापित कर दिया। 
कोई नहीं कह सकता कि जो कुछ हुआ बह कोई छोटी बात थी। इतना 
स्वीकार करते हुए भी कहना पड़ता है कि समाजवाद का रथ इससे आगे 
न बढ़ सका । समाजवाद जिस समाज की कल्पना करता है उसका उदय 
न हो सका। पूजीवादी व्यवस्था का उन्मूछन अवश्य हुआ पर उसके 
स्थान पर नये छोगों के संचालकत्वु में, नया ढंग और नया स्वरूप 
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प्रहण करके नये प्रकार का पूँजीवाद अवतरित हुआ दिखाई देता है। 
जारशाही का विनाश अवश्य हुआ पर उसके स्थान पर “पालछिट ब्रयरो' 
( क्यनिस्ट पार्टी के काँग्रेस की कायसमिति और सर्वोत्क्रष्ट संस्था ) प्रति- 
छित है जिसका सूत्र स्टालिन के हाथ में है । 


स्टाढिन की निरंकुश शक्ति किस जार से कम है ? पुराने सामन्त- 
बादियों और स्थिर-स्वार्थियों के स्थान पर कम्यनिस्ट पार्टी के वे सदस्य 
हैं जिनकी प्रतिष्ठा और अधिकार उससे किसी प्रकार कम नहीं है। सर- 
कारी यन्त्र के वे-तमाम पुजे, बड़े छोटे अधिकारी, ओ जी, पी, ओ 
( रूस का भयावना और गुप्तचर विभाग ) के विधाता छोग उस नये 
वग का निर्माण करते हैं जो साधारण जनवग की अपेक्षा विशष अधि- 
कार और सुविधाओं का उपभोग कर रहे हैं । पहले की व्यवस्था पूंजी 
पति तथा सुविधा-सम्पन्न वग के हित में सम्बालित होती थी और इस 
वर्गव्रिशेष के हाथों में ही उत्पादन के सारे साधन थे । उत्पन्न सम्पत्ति 
तथा उत्पत्ति का सम्बालन इसी वग के हाथों में था। जनत। केन्द्रस्थ उत्पा- 
दुन-व्यवस्था पर आश्रित थी और जीवनोपाय की सारी आवश्यक 
सामग्रियों की उपलछब्धिके लिए परमु खापेक्षणु करतो थी । पूजीवादी व्यवस्था 
का यही रूप जनवग की आर्थिक परतन्त्रता ओर शोषण का कारण 
होता है क्‍योंकि उसकी सारी अथनीति एक वग-विशेष के हित की दृष्टि 
से ही सत्चालित होती है। निर्विबाद है कि रूसी क्राति ने उक्त पुरानी 
पूँंजीवादी व्यवस्था को तहस-नहस कर डाछा। पर उसका स्थान जिस 
व्यवस्था ने छिया वह क्या है? सारी अथनीति संचाढित होती है, 
केन्द्रस्थ व्यवस्था के द्वारा । 

उत्पादन आदि के साधनों पर, वितरण ओर विनिमय के प्रबन्ध पर 
उसी केन्द्रस्थ व्यवस्था का अधिकार है। वही स्वामिनी है सारी सम्पत्ति 
की । पूंजी उसी की है, उत्पादन और वितरण तथा विनिमय के नियम 
उसी के हैं, व्यापार और व्यवसाय उसीका है, छाभ जो हो वह भी उसी 
का है। मजदूर पहले की भांति अपनी मजदूरी मात्र पाता है। जनता 
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पहले का भांति अन्न और वस्र ऐसे आवश्यक तथा उपयोगी पदार्थों के 
. लिये भी उसी व्यवस्थापर निभर करती है। कोन क्या खाए और कितना 
खाए, कया पहने और कितना पहने तक का निर्धारण वह्दी करती है । 
'पूँजीबाद के स्थान पर इस नये ्यवस्थापकवाद? का उदय हो गया है। 
यह केन्द्रस्थ व्यवस्था और उसके व्यवस्थापक सरकार के अज्ज हैं. और 
सरकार है कम्यनिस्ट पार्टी की । कम्यनिस्ट पार्टी स्टालिन के हाथ में 
है। यह सरकार निरंकुश है जो बल का आश्रय लेकर हुकमत करती है । 
उसका विरोध करने की बात छोड़ दीजिए उसके विरुद्द आवाज उठाना 
भी जुम है। उसकी आथिक और राजनीतिक नीति के विरुद्ध बोलना 
क्रान्ति का द्रोह करना समझा जाता है. जिसके लिये प्राणदण्ड तक की 
सजा दी सकती है। यह सच है कि रूस में पुराने प्रकार की पूँजीवादी 
अराजकता, घिस-घिस और अव्यवस्था का अन्त हो गया है। पूँजीपति- 
वग के व्गसलक स्वाथ की समाप्ति भी हो गईं है। उसके स्थान पर 
आयोजित अथनीति और राजनीति की स्थापना माक्सवाद ओर रूसी 
क्रान्ति की देन है। पर इस आयोजन के फलस्वरूप जिस व्यवस्थित, 
मुस्ठटित, दृढ़ किन्तु केन्द्रस्थ शक्ति का उदय द्वो गया है वह जनवगे 
के समस्त जीवन की निरंकुश सूत्रधारिणी हो गई है। स्पष्ठ यह है कि 
पूंजीवादी अराजकता के अन्त के साथ-साथ जनवग की उस रही-सहदी 
स्वतन्त्रता का भी अन्त हो गया है जो उसे पूजीबादी समाजमें प्राप्त 
है। जो हुआ वह इतना ही हुआ कि उत्पादन आदि के साधन जो अब 
तक एक वर्ग के हाथ में थे वे छीन लिए गये और उस पर स्वामित्व 
स्थापित कर दिया गया उस पार्टी का जो अपने को दूसरे वग का प्रति 
निधि कहती हे । 
यद्यपि यह सन्दिग्ध है कि कम्यनिस्ट पार्टी मजदूरों का प्रतिनि 

घित्व करती है तथापि उसके दावे को यदि स्वीकार कर छिया जाय तो 
उछका अथ केवल इतना हुआ कि एक वग के हाथ से सब कुछ छीन 
कर दूसरे वग के ठकेदारों और दावेदारों के हाथों में समपण कर 
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दिया गया। पहले जो' व्यवस्था पूँजीपतिबग के 'एजेन्टों' के द्वारा 
सम्बालित होती थी वही अब अपने को मजदूरबर्ग का प्रतिनिधि 
कहनेवालों के द्वारा सम्बालित होती है। यह कहा जा सकता है कि 
रूस की केन्द्रित व्यवस्था की कोई तुछना नहीं की जा सकती। दोसनों 
की दृष्टि में आकाश-पाताछ का अन्तर है। एक की व्यवस्था यदि 
व्यक्तिगत सम्पत्ति की रक्षा के लिये, वर्ग हित के साधन के छिये परि- 
चालित है तो दूसरी सारे समाज में से वर्गभेद को मिटाकर सामू- 
हिक कल्याण की भावना द्वारा उत्परित है। पूँजीवादी व्यवस्था, 
उसकी अथनीति और राजनीति, व्यक्तिगत प्रतिस्पर्धा और व्यक्तिगत 
अधिकार पर आश्रित है। रूस की व्यवस्था सारे समाज के छाभ को 
सर्वोपरि स्थान देती है। भरे ही व्यवसाय, व्यापार और आर्थिक 
सद्ठटन केन्द्रित संस्था के अधीन हों पर जो मुनाफा होगा वह व्यक्ति 
नहीं समाज को सम्पत्ति होगी और जो आर्थिक व्यवस्था होगी बह 
सारे समाज के हित में परिचाछित होगी। सरकार हो था कोई केन्द्रित 
संस्था यदि उसका निर्माण होता है उत्पादक जनवर्ग के द्वारा तो 
उत्पत्ति के साधन ओर उत्पन्त सम्पत्ति पर सारे उत्पादक वर्ग का अधि- 
कार स्थापित होता है। ऐसी दशा में पूँजीवादी व्यवस्था और रूसी 
व्यवस्था की तुछना की ही केसे जा सकती है। मैं मानता हूँ कि दोनों 
की दृष्टि और आदश में इतना भेद है कि वे परस्पर एक दूसरे को 
कहीं स्पश ही नहीं कर सकते । वास्तव में एक दूसरे का ग्रतिवाद है। 
पर मेरा कहना तो यह है कि रूसी व्यवस्था यद्यपि आदश में सबंथा 
भिन्न है, उसकी दृष्टि भी सबंथा दूसरी है तथापि व्यवहारतः दोनों में 
विशेष भंद नहीं दिखाई देता । बधानिक दृष्टि से भले ही उत्पन्न सम्पत्ति 
ओर उत्पादन के साधनों पर उत्पादकबग का अधिकार हो पर व्यवहारतः 
उससे स्थिति में कोई परिवत्तन हुआ दिखाई नहीं देता । 


जो पद्धति रूस में प्रचल्ित है उसमें उत्पादकवग वेधानिक दृष्टि से 
उत्पादन के साधनों का स्वामी होते हुए भी व्यवहारतः क्या आर्थिक 
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इृष्टि से ख॒तंत्र है ? भले ही सम्पत्ति का स्वरूप बदल गया हो पर क्या 

न--समाज जीवन की आवश्यक सामग्रियों को प्राप्त करने के ढिये 
दूसरे का मुख नहीं देखता ? अथनीति और राजनीति के सच्लालन की 
दृष्टि भले ही पूंजीपतिवर्ग के व्यक्तिगत छाम और उसकी सम्पत्ति की 
रक्षा की ओर न हो पर यह कोन अस्वीकार कर सकता है कि सारी 
इृष्टि कम्यनिस्ट पार्टी की प्रश्ुता बनाए रखने की ओर अवश्य है ? उत्पा- 
दक वबग क्‍या चाहता है और क्या नहीं चाहता, वह किस प्रकार की 
नीति में अपना छाभ देखता है ओर किस में नहीं देखता आदि बातों 
का निणय करने में उसका हाथ कहाँ है ? क्‍या रूस की कम्यनिस्ट 

सरकार जो निणय कर दे वही जनता का निणय नहीं माना जाता ? क्‍या 
जनवग का सारा अधिकार उस वग के साथ में केन्द्रित नहीं है जो 
अपने को उत्पादक जनता का प्रतिनिधि स्वयम्‌ घोषित करता रहता है ? 
उसके व्यवस्थापक और एजेन्ट बने छोग स्वयम वास्तविक माछिकों के 

छिक नहीं बन गये हैं ? आज विचारणीय यही है कि यह पद्धति क्या 
उस दृष्टि' ओर आदश की ओर ले जाने में समथ भी हो रही है ? 


दृष्टि और आदश चाहे कितना ही महान और स्पहणीय क्‍यों न 
हो तब तक उसका कोई मूल्य नहीं है जब तक वह व्यावहारिक रूप में 
अकट न हो? माना कि रूस के जनवग की आधुनिक स्थिति 
उस समय की अपेक्षा कहीं अच्छी है जो क्रांन्ति के पूव थी ! आज 
रूसका मजदूर ओर किसान साक्षर है। उसके स्वास्थ्य, उसकी शिक्षा, 
उसके मनोरंजन, उसके रहन-सहन को ऊँचा करने के सम्बन्ध में सर- 
कार ने जो सुविधाएँ उत्पन्न कर दी हैं वह्‌ दुनिया के किसी देश के 
मजदूर ओर किसान को प्राप्त नहों है। पर रूसी क्रान्ति का अथवा 
माक्सवाद का छक्ष्य इतना ही नहीं था। वह उन निरझ्ुश किन्तु 
सुसभ्य ओर उदार राजाओं का स्वरूप ग्रहण करने की भावना से 
उत्परित नहीं है जो किसी युग में यरोप में 'इनछाइटेन्ड डिस्पाड” कहे 
जाते थे। उपयु क्त बातें कोई भी स्वच्छन्द, अनियंत्रित, अनुत्तरदायी 
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किन्तु सभ्य और उदार राजा या शासन-पद्धति कर सकती है। पर 
जनता के लिये केवल इतना ही पर्याप्त नहीं हुआ करता । मानव समाज 
आज उस स्तर पर पहुँच. गया है जहाँ वह आर्थिक और राजनीतिक 
व्यवस्थाओं को एकमात्र इस कसौटी पर कसता है कि उनके द्वारा मनुष्य 
के नेसर्गिक अधिकारों की रक्षा होती है अथवा नहीं ? 


मनुष्य राजनीतिक और आर्थिक तथा सामाजिक दृष्टि से स्वतन्त्रता 
ओर ममता का आकांक्षी है। वह ऐसी व्यवस्था चाहता है जिसमें न 
वर्गप्रभुता हो, न निरंकुश अधिकार-सत्ता और न समाज तथा व्यक्ति के 
अधिकारों का अपहरण । माक्सवाद इसी को प्राप्त करने का इच्छुक है। 
आज रूस को कहाँ यह स्थिति प्राप्त है ? भछ्ठे ही जनवग को कुछ सुबि- 
धाएँ प्राप्त हों पर उसे इसके लिये जो मूल्य चुकाना पड़ा है उसकी ओर भी 
दृष्टि डालनी होगी। निरंकुश व्यवस्था ने सुविधाएं भी प्रदान की पर 
सारा आर्थिक और राजनीतिक सूत्र की अपने हाथ में केन्द्रित कर छिया। 
जनता समस्त सम्पत्ति और शक्ति की स्वामिनी घोषित की जाती है पर 
उसे वही प्राप्त होता है. जो अनुत्तरदायी केन्द्रित संस्था प्रदान कर दे । 
वह उसी अधिकार को प्राप्त कर सकती है, उसी सम्पत्ति का उपभोग 
कर सकती है, जो मस्तक पर बंठी हुई शक्ति से मिल जाय । कोई केन्द्रस्थ 
और निरंकुश व्यवस्था किस प्रकार विभीषिका हो जा सकती है इसका 
उदाहरण द ढ़ने के छिए दूर जाने की आवश्यकता नहीं। रूस के गत 
बीस वर्षो' के इतिहास में वहाँ की सरकार ने अपनी नीति का परिचालन 
करने के छिये एकाधिकबार छाखों को तछ॒बार के घाट उतार दिया। 
इसके कतिपय प्रमाण उपस्थित किये जा सकते हैं। क्रान्ति के समय 
छेनिन ने जो विज्ञप्ति किसानों के नाम प्रकाशित की उसमें सारी भूमि 
उन्हें दे दी । किसानों ने अपने जमीदारों को नष्ट करके भूमि पररपर 
बाँट छी । पर किसानों का भू-वामित्व माक्सवाद की कल्पना के विरुद्ध 
है क्योंकि व्यक्तिगत सम्पत्ति की भावना भी उसके छिये विजातीय है। 
फछल:ः अधिकार प्रहण करने के बाद बोल्शेविक सरकार ने जब व्यक्ति- 
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गत सम्पत्ति का राष्टीकरण आरम्भ किया तो किसानों की उपज और 
उनके गल्छे पर बलपूवक अधिकार करना शुरू कर दिया। एक वर्ष पूर्व 
जो किसान भूमि का स्वामी हुआ था ओऔर जिसे र्वयम्‌ लेनिन ने यह. 
अधिकार प्रदान किया था अपहरण की इस नीति को समझ् ही नहीं 
सका ! वह यह न समझ सका कि “किसानों को भूमि और मजदूरों को 
रोटी” की माँग लेकर जो क्रान्ति हुई थी और जिसके नेता ने स्वयम्‌ 
किसानों को भूमि प्रदान की थी वही उनकी कमाई का सारा फलू क्‍यों 
लिए छे रही है । उन्होंने देखा कि जार और जमींदार मरे पर स्थिति में 
परिवतन न हुआ । पहले वे सब छे छेते, अब दूसरे आये । 

किसानों ने इस व्यवस्था का विरोध किया। उन्होंने खंती छोड़ दी,. 
खड़ी फसलें सूख गई', और अपने पृश्‌॒ मार डाले, भयावना अकाल: 
पड़ा। न जाने कितने भूख से तड़प-तड़प कर स्वर्ग सिधारे। हजारों 
मृत्यु के मुख में झोंक दिए गए। अन्त में लेनिन ने इस अवस्था से 
निकल बचने के लिये कदम पीछे हटाया। नव-आर्थिक नीति (न्यू 
इकनामिक पलिस्ी ) के नाम से दूसरी योजना उपस्थित की जिसमें 
व्यक्तिगत खेती और व्यक्तिगत व्यापार करने की अनुमति एक संकुचित 
सीमा तक प्रदान की गई । सरकार की इस योजना का परिणाम यह. 
हुआ कि एक अच्छा. खासा वबग व्यक्तिगत सम्पत्ति वाढा उत्पन्न हो 
गया। चार पाँच वर्षों तक यही व्यवस्था चलछती रही । दाटरकी प्रभतिः 
नेताओं ने लेनिन की मृत्यु के बाद जब इस नीति का विरोध किया 
तो उन्हें क्रान्ति-द्रोही घोषित किया गया। स्टाढिन और उनके दछ के 
संकेत पर बोल्शबिक सरकार ने उनका तीत्र दमन किया। पर उसी 
सरकार ने सन्‌ १९२८ ईसवी में रूस में प्रसिद्ध पंचवर्षीय योजना 
जारी कर दी। इस योजना के अनुसार पुनः किसानों की भूमि सामू- 
हिक खती के नाम पर छी जाने छगी | व्यक्तिगत व्यापार करने वालों 
का जो एक मध्यम बग उत्पन्न हो गया था उसका सफाया किया जाने 
छगा। नव आर्थिक नीति के फलस्वरूप जो किसान थोड़े सम्पन्न हो 
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गये थे ( कुछक ) मिटाये जाने छगे। जिस पंचवर्षीय योजना की इतनी 
धूम है वह इन निरीह मध्यवित्त व्यापारियों और किसानों के रक्त से 
अभिषिक्त है। कौन ऐसा है जिसका हृदय यह जानकर द्रवीभूत न हो 
जायगा कि छाखों किसान परिवार कुछक होने के नाम पर मटियामेट 
कर दिए गए । 

इसे सनक न कहें तो कया कहें ? जो सरकार जिम्मेदार थी नयी 
आर्थिक नीति के छिये और जिसकी उक्त नीति के फलस्वरूप इन वर्गों" 
का उदय हुआ था उसी ने उनकी हत्या कर डाछी। यदि यह मान भी 
लें कि समाजवाद की पूर्ति के लिए और क्रान्ति के हित में यही अपेक्षित 
था तो भी कया पूछा नहीं जा सकता कि कुछकों' के उदय के ढिये 
जिम्मेदार कौन था ? कौन था उत्तरदायी उस मध्यवित्त व्यापारी बग के 
उदय के लिये ? कया सरकार ही उसके लिये उत्तरदायी नहीं थी ? फिर 
उसे उन निरीह प्राणियों का सत्यानाश करने का क्‍या अधिकार था ? 
यदि नव आर्थिक नीति बोल्शेविक सरकार की भूछ थी तो उस भूछ का 
दण्ड क्या उन्हें दिया जाना चाहिए था जो निरपराध थे ? अनियन्त्रित 
अधिकार सत्ता का केसा भयावना स्वरूप प्रकट होता है ! उसकी निरं- 
कुशता का खेल यहीं समाप्त नहीं होता। जिस समय ट्राट्स्की ने नव- 
आर्थिक नीतिका विरोध करता आरम्भ किया उस समय स्टाछिन ने उन्हें 
धर दबोचा था। कम्यूनिस्ट पार्टी के जो नेता इस काय में स्टालिन के 
सहायक थे उनमें बुखारिन मुख्य थे। सन्‌ १९२८ ई० में पद्चवर्षीय योजना 
की सफलता के लिये सरकार ने दमन की भयावनी आग छगाई । बुखा- 
रिन ने उक्त दमन-नीति का विरोध किया जिसके फलस्वरूप उन्हें यम- 
छोक की यात्रा करनी पड़ी । सरकार ने कुछकों का संहार करके और 
नयी आशिक योजना समाप्त करके वही किया जिसका प्रतिपादन करने 
के कारण कुछ बष पूव ट्राट्स्की दोषी घोषित किए गए थे । 

कुछकों का संहार ओर भूमि का समूहीकरण कुछ समय तक धूम से 
चछा और उसके विरोध करने वाले पीस दिए गए। बुखारिन ऐसे प्रसिद्ध 
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नेता दमन के शिकार हुए। कहा जाता है कि पद्चवर्षीय योजना के 
आरस्भ होने के पूव रूस में सामूहिक खेती केवल दो प्रतिशत होती थी । 
वही पंचवर्षीय योजना आरंभ होने के दो वष के भीतर ही ६० प्रतिशत 
हो.गई | पर इस सफलता की प्रप्ति छाखों प्राणों की बढ्ि चढ़ा देने के 
बाद हुई | सहसा एक दिन स्टालिन का माथा ठनक उठा । उन्होंने सामृ- 
हिक खेती के लिए किये जाने वाले प्रयास ओर जोर-जुल्म को “अनाव- 
श्यक उत्साह”, घोषित करके उसकी निन्‍्दा कर दी । उनके एक छेख ने 
दूसरे दिन से वह उत्पात रोक दिया । तब से साम्‌हिक कृषि की योजना 
में सम्मिलित होने या न होने का निणय करने में किसान को स्वतन्त्रता 
प्रदान कर दी गई। यह है निरंकुशता का खेछ | मानव-जीवन के साथ 
केसी डरावनी क्रीड़ा है। जो मन में आए निणय कर दिया जाय और 
उसका प्रयोग आरम्भ हो जाय । छाखों की जान उस प्रयोग में निछावर 
की जाय । फिर कदम उठाया जाय ओर दूसरा प्रयोग आरंभ हो । नीति 
का निर्धारण करनेवाले अछग बैठे रहें. और एक के बाद दूसरी भूल करते 
रहें | पर भूल के लिये दण्ड पाते रहें वे जो निरपराध हैं । उनका जीवन 
गेंद की तरह आज इधर और कल उधर उछाछा जाता रहे। आज 
कुछकों का उदय आप कीजिए और कछ आप ही उनका संहार कर 
दीजिए । | 


उदाहरण स्वरूप एक-दो घटनाएं यह दिखाने के छिये उपस्थित 
कर दी गई हैं कि रूस के मजदूर और किसान को यदि एक ओर 
सुविधाएँ प्राप्त हें तो दूसरी ओर उनके सिर पर यह विभीषिका भी 
मढ़राती रहती है। पूंजीवादी व्यवस्था की समाप्ति रूस में अवश्य 
हुईं पर उसका स्थान जिसने ग्रहण किया है. वह उससे कम भयावना 
नहीं दिखायी देता । वर्गमूछक पूँजीवादी वहाँ भले ही न हो पर निर- 
ह्ुुश-दछ-मूछक सरकारी पूँजीबाद के होने में किसे सन्देह हो सकता 
है ? यदि यही समाजवाद है तो जगत्‌ को उसे अपने कण्ठ के नीचे 
उतारने के पूव गम्भीर विचार कर छेना आवश्यक होगा। कहा जा 
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सकता है कि रूस में जो कुछ हुआ उसके आधार पर माक्सवाद की 
विचारधारा को त्याज्य नहीं कहा जा सकता । यह तक सही है पर प्रइन 
तो यह है कि रूस में जो हो रहा है वह क्‍या केवछ रूसी कम्यूनिस्टों 
की भूछ है ? उसके लिये क्या वे ही मूछतः उत्तरदायी है ? मैं तो यह 
समझता हूँ कि वहाँ जो हुआ उसके लिये न वहाँ की कम्यूनिस्ट पार्टी 
जिम्मेदार है और न वह उनकी भूछ का परिणाम है। भले ही किसी 
मामले में उन्होंने आवश्यकता से अधिक उत्साह या ऋरता दिखाने की 
गढछती की हो पर साधारणतः घटनाओं का वही प्रवाह होना अनिवाये 
था जो वहाँ प्रकट हुआ है । 

जब कहीं और जहाँ कहीं भी केन्द्रस्थ शासनसत्ता रहेगी और 
बह सत्ता स्वेच्छा-चारिणी तथा जिरंकुश होगी ओर सारा अधिकार- 
सूत्र उसके हाथों में रहेगा और वह शस्त्र तथा शक्ति के आश्रय पर 
स्थापित होगी बहाँ घटनाओं की गति और परिस्थितियों का स्वरूप 
अनिवायततः कुछ वसा ही होगा जेसा रूस में दिखाई देता है। यह 
संभव ही नहीं है कि जनवर्ग के मस्तक पर “कतुमू-अकतुम्‌ सवथा 
कतुम? समर्थ सत्ता जम कर बेठी हो और फिर वह आर्थिक या राज- 
नीतिक अथवा सामाजिक स्वतन्त्रता का उपभोग कर सके । यदि यह 
सच है तो रूस में जो हुआ उसके छिए उत्तरदायी यह केन्द्रीकरण द्वी 
है। पर विचार करके देखिए कि इस केन्द्रीकरण के छिये उत्तरदायी 
कोन है ? 

में समझता हूँ कि केन्द्री मूत व्यवस्था की स्थापना का उत्तरदायित्व 
रूपी कम्यूनिस्टों पर नहीं है। उन्होंने तो उत्त पद्धति का व्यावहारिक 
प्रयोगमात्र किया है जिसका प्रतिपादन और प्रवत्तेन माक्सवाद करता 
है। फलछतः मेरी दृष्टि में माक्सवाद हो केन्द्रीभूत व्यवस्था के लिये 
उत्तरदायी है। माक्सवाद के लिये स्वतः इस व्यवस्था का प्रतिपादन 
करने के सिवा दूसरा चारा ही नहीं है। उसकी विचारसरणि उसे 
जिधर ले जाती है उधर बढ़ने पर माक्सवाद उक्त स्थान पर पहुँचने के 
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लिये बाध्य है। माक्स यह मानते हैं. कि समाज का आधार उत्पादन 
के साधन और उत्पादन की प्रणाडी है । समाज का परिवतेन 
उत्पादन के साधनों और उसकी प्रणाली में होने वाले परिवतन के 
फलस्वरूप होता है और आदिकाल से छेकर आज तक मानव जगत्‌ 
का ऐतिहासिक प्रवाह इसी प्रकार बहता और पछटता रहा है। उत्पा- 
दन के साधन और उसकी प्रणाछी के परिवत्तन से आर्थिक सट्ठटन 
बदल जाता है ओर उसके फलस्वरूप समाज का सारा ढाँचा परिवर्तित 
हो जाता है। आधुनिक समाज को बदलने के छिये माक्स के सिद्धान्त 
के अनुसार उत्पादन के आधुनिक साधन ओर प्रणाली में परिवतन 
करना आवश्यक होना चाहिए था। पर माक्संबाद उत्पादन के आघु- 
निक साधनों ओर उसक्की आधुनिक प्रणाडी को बनाए रखकर आधुनिक 
समाज के स्वरूप को बदल देना चाहता है। माक्सवाद स्वयम्‌ 
अपने ही विचार ओर पद्धति में प्रस्तुत इस असक्भति का शिकार हो 
गया है। 

एक ओर माक्‍्संवबाद पूजीवादी सामाजिक व्यवस्था को मिटाकर 
पूंजीपतिबग के हाथ से उत्पादन के साधन छीन लेना चाहता है और 
दूसरी ओर उत्पादन की उस केन्‍्द्रीभूत प्रणाठी और व्यवस्था को 
बनाए रखना चाहता है जिसके गम से पूँजीवाद का प्रजनन होता है । 
इसका परिणाम जो हो सकता है वह स्पष्ट है। जब उत्पादन की 
केन्द्रीकृत पद्धति रहेगी तो उसका सच्चाछन करने के छिये केन्द्रित व्यवस्था 
ही आवश्यक होगी । जब केन्द्रित-वयवस्था रहेगी तब उसके छउदर से 
केन्द्रित-शक्ति का आविर्भाव अनिवाय है। आज पूँजीवादीवर्ग ही 
बह सब्य्चालिका-शक्ति है जो केन्द्रित-उत्पादन प्रणाडी और अथनीति 
का परिचालन करती है। उसे मिटा देने के बाद केन्द्रीभूत उत्पादन 
प्रणाली और अथनीति के संचालन के लिये केन्द्रस्थ शक्ति अनिवायत 
आवश्यक होगी । इसी की पूत्ति के छिये माक्सवाद सवस्वाधिकारिणी 
अधिनायकसत्ता को प्रतिष्ठित कर देता है। केन्द्रस्थ, निरंकुश अधिनायक- 
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संस्था को अपनी रक्षा के छिये प्रचण्डशक्ति का केन्द्रीकरण करना हो 
होगा । रूस में जो हुआ है और जो हो रहा है वह यही है । माक्सेवाद 
के सम्मुख कोई दूसरी गति है ही नहीं । उसकी सारी पद्धति इसी दिशा 
की ओर उन्मुख है जो सवथा उसे उस आदश के विमख के जायगी 
जिसकी प्रतिष्ठा उसने कर रखी है । 

माक्सवाद भूल गया कि आधुनिक पूजीवादी व्यवस्था जत्पादन की 
यन्त्रिक प्रणाली के गभ से सम्भूत है। सम्प्रति पूंजीपतिबग उस प्रणाली 
का संचालक और व्यवस्थापक है। व्यवस्थापक के परिवत्तन कर देने से 
पूजीवबाद का स्वरूप भले बदछ जाय पर उसका समल् एउनन्‍्मलन नहीं हो 
सकता । यह तो बसे ही हुआ कि उपसग का उपचार कर दिया गया पर 
मौलिक रोग को जहाँ का तहाँ बने रहने दिया | मेरी धारणा है और 
जगत्‌ का इतिहास सिद्ध कर रहा है कि वर्ग-मूछक अधिनायक सत्ता तथा 
केन्द्रथ सत्ता की शासन-पद्धति ने जजर, पतनोन्‍्मुख पूजीवादी व्यवस्था 
के शरीर में जीवन डाल दिया, क्‍योंकि उसे अपना प्राण बचाने के ढिये 
नया मांग दिखाई दे गया । गत महायुद्ध के बाद के यरोप का इतिहास 
निरंकुश अधिनायकवाद का ही इतिहास है। वोल्शवबिक क्रान्ति के बाद 
यरोप के प्रायः सभी देशों में माक्सवादी विचारों की धारा फूट बही । 
जमनी, आस्ट्रिया, इटछी, स्पन, बालकन्स आदि ग्रायः सभो प्रदेशों में 
प्जदूर-जन-कान्ति की चेष्टाए की गईं। यद्यपि रूस का आदश इन 
देशों के सामने था तथापि यद्धोत्तर विश्व सें हम सवंत्र फासिटीवादी 
अधिनायक सत्ताओं का उदय देखते है । में समझता हूँ कि रूस ने जो 

माग मजदूरों को दिखाया वही पथ पूँजीपतियों ने भी देखा । उन्होंने 

देखा कि व्गंमठक अधिनायक सत्ता सारी शक्ति का केन्द्रीकरण करके 
निरंकुशतापूवक सारे सूत्रों का संचानल करने में ही सफल नहीं होती है और 
न केबल वर्गेस्वार्थो की संसिद्धि करने में समथ होती है बरन अपार बल 
की अधिकारिणी भी हो जाती है.। रूस में अधिनायक सत्ता की सफलता 
उन्होंने देखी, केन्द्रित शक्ति और केन्द्रित हिंसा की साथकता भी 
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देखी । अपने अस्तित्व और अपने हित के छिये उठते हुए भयानक खतरे 
को भी देखा | फंछतः उनको रक्षा के लिये उसी पथ को पकड़ना उचित 
समझा जिसे ग्रहण करके रूस का माक्संवादी प्रयोग मजदूरों की 
अधिनायक-सत्ता स्थापित करने में समथ हुआ था । 

दो विरोधी बर्गों' में हुए संघ में पूंजीवादीबर्ग विजयी हुआ 
और ययुक्त देशों, में फासिटी-अधिनायकवाद विविध रूपों में प्रतिष्ठित. हो 
गया । हिंसात्मक पद्धति की प्रतिक्रिया भी हिंसात्मक ही हो सकती थी। 
फछत: फासिटी-अधिनायकवाद हिंसा के घणिततम रूप का प्रतीक बन गया। 
तृतीय 'इन्टर नेशनलछ? की बिश्व-विद्रोह की कल्पना कल्पना ही रह गई।. 
विश्व भर में मजदूर-क्रान्ति-सम्बन्धी माक्स की भविष्यवाणी पहले ही 
असिदूध द्वो चुकी है।उनके कथनानुसार ओद्योगिक दृष्टि से उन्नत देशों में 
मजदूरक्रान्ति का प्रादुर्भाव पहले होना चाहिए था, पर प्रथम सफल क्रांति 
हुईं रूस में जो औद्योगिक दृष्टि से पिछड़ा हुआ था। युद्ध के बाद रूघ 
के सिवा ओर जिन देशों में प्रयास किया गया वहाँ उल्टी ही प्रतिक्रिया 
हुई। इस स्थिति में यदि में यह कहूँ कि रूस का श्रयोग उन साधनों को 
ग्रहण करके हुआ जिससे लक्ष्य का ही बिलोप हुआ चाहता है तो कोई 
अनुचित न होगा केन्द्रोकरण की जिस प्रवृत्ति पर पू जीवाद अवलम्बित 
है उसी प्रवृत्ति का चरम विकास मजदूर-अधिनायक-सत्ता अथवा फासिटी 
अधिनायकवाद में दिखाई देता है। जिस केन्द्रीकरण के द्वारा माक्से- 
बाद एक बग के हित को विनष्ट करके वर्गहीन समाज की स्थापना 
करना चाहता है उसी प्रवृत्ति को प्रहरण करके दूसरा बर्ग फासिटीवाद 
के रूप में अधिकार ओर शक्ति को अपने हाथों में केनिद्रत करके जन- 
समाज को निददेछित और अस्त करने में समथ होता है। दूसरे शब्दों 
में कह सकते हैं कि वर्ग-मेद मिटाने के लिए बर्गमूछक रोष, क्षोभ 
ओर द्रोह की आंग्र को भड़का कर, शासन-सत्ता के विछाप के छिये 
निरंकुश स्वच्छन्द ओर सर्वाधिकारिणी सरकार की स्थापना कर, तथा 
बगहित के लिये होने बाले शोषण और दृलन को मिटाने के लिये बर्गहित 
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को ही सर्वोपरि स्थान देकर माक्संवाद अपने छक्ष्य को सिद्ध करना 
चाहता है। फलतः घटनाओं का वह स्वरूप होना अनिवाय था जो 
रूस में हुआ। 


इसी छिये मेरा यह कहना है कि रूस में जो हुआ वह परिणाम है 
माक्सवादी पद्धति का जिसे ग्रहण करने के बाद सिवा उसके दूसरी 
गति हो ही नहीं सकती थी। इस बात को सुनकर कम्यूनिस्ट भक्ठे ही 
क्षुब्ध हो जाये पर जो कहा गया है वह कठोर सत्य है। माक्सवाद 
जिस साध्य को सामने रखता है उसे प्राप्त करने के छिए अनुकूछ साधन 
न ग्रहण कर सका। प्रकाश की उपल्ब्धि के छिये यदि अन्धकार की 
रष्टि की जायगी तो मा अभीष्ट छ॒क्ष्य कब पूरा किया जा सकता है ? 
साध्य और साधन सम्बन्धी इस प्रशइन की ओर माक्स की दृष्टि भी 
सवधा भिन्‍न है | वह यह विश्वास करता है कि साध्य का निर्धारण कर 
लेना मुख्य है ओर फिर उसकी प्राप्ति के लिये किसी भी प्रकार के साधन 
को अहण कर लेने में कोई आपत्ति नहीं है। वह यह भूछ जाता है कि 
साधन यदि उपयुक्त और अनुकल न होंगे तो निर्धरित लक्ष्य की सिद्धि 
असम्भव हो जायगी । दूसरी ओर उचित साधन का निर्धारण यदि हो 
जाय तो साध्य की सिद्धि स्वतः सिद्ध है। साध्य-साधन सम्बन्धी इस. 
असंगति का ही परिणाम यह है कि माक्सवादी पद्धति से बह लक्ष्य ही 
 बिल॒प्त हुआ चाहता है जिसकी प्राप्ति के छिये उसका प्रतिपादन किया 
गया था। उसका रूक्ष्य यदि जगत्‌ में वर्गहीन समाज की स्थापना करना 
है तो वह पथ पकड़ता है वगभाव, वगहित, वर्गस्वाथ और वर्गसंघष 
भड़का देने का। उसका छक्ष्य यदि हिंसा के आश्रय पर स्थापित किसी 
एक वर्ग की प्रभुता का नाश करना है तो उसने पद्धति ग्रहण की दूसरे 
बग की प्रभ्नुता हिंसा के द्वारा स्थापित कर देने की। सहयोग, स्नेह और 
सामूहिकता के आधार पर समाजवाद जिस नूतन जगत्‌ की रचना 
करना च्लांहता है, तथा व्यक्तिगत और बगमूछक स्वार्थों का त्याग कर 
के सामहिक सुख ओर हित के ड़िये अपने को उत्सग कर देने के योग्य 
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- जिस मनुष्य को बनाना चाहता है, उस मनुष्य और उस समाज 
की रचना भरा उप्त पद्धति से केसे हो सकती है जो वरगंद्रोह . 
ओर वरगस्वाथ की आग भड़काने में द्वी अपनी सारी शक्ति छगा 


देती है । 


पूंजीवाद उत्पादन की जिस यान्त्रिक प्रणाठी ओर यान्त्रिक साधनों 
-का परिणाम है उसे बनाए रख कर पूँजीवादी समाज का और उन समस्त 
दोषों का जिनका सजन पूँजीवादी व्यवस्था के गर्भ से होता है कसे किया 
जा सकता है। अधिकार और शक्ति के चरम केन्द्रीकरण के फलस्वरूप 
आज जिन सरकारों का उदय होता है ओर जिनके फलस्वरूप जनसमाज 
अपने अधिक्रार और अपनी स्वतन्त्रता से वंचित होता है वही जनसमाज 
बर्ग-विशष की सर्वाधिकारिणी अधिनायंकसत्ता प्रतिष्ठित करके कैसे पराव- 
: छम्बन और परतन्त्रता से मुक्ति पावेगा। हिंसा और पशुबल के द्वारा 
, शक्तिसत्ता पर जो अधिकार स्थापित करेगा वह हिंसा ओर शख्र के द्वारा 
ही रक्षा भी करेगा। साक्सवाद कैसे यह आशा करता है कि हिंसा और 
दमन के आधार पर स्थापित व्यवस्था ऐसे समाज की रचना करने में समर्थ 
होगी जिसमें हिंसा ओर दलछन का तिरोभाव हो जायगा ? स्मरण रखने 
की बात है कि मजदूरों की अधिनायक-सत्ता वर्गंमछक सरकार द्वी होगी। 
यह वगमलछक सरकार अपने विरोधियों ओर विरोधी वर्गो' का छोप श्र 
ओर शरक्ति द्वारा ही करने की चेष्टा करेगी । इतिहास और अनुभव तथा - 
मनुष्य के स्वभाव का स्वरूप सिद्ध करता है कि हिंसा की प्रतिक्रिया हिंसा 
में ही हो सकती है। ऐसी स्थिति में मजदूर सत्ता को या तो स्थायी 
बनाना होगा, जिसमें सदा शख्त्र के द्वारा विरोधी वर्गो। का दछून करना 
सम्भव हो सके अथवा विरोधी वग को पनपने का मौका देना होगा। 
यदि विरोधी वगग को पनपने का अवसर मिलछा तो वग के विरुद्ध वग का 
सद्बष निरन्तर होता रहेगा । इस स्थिति में या तो अधिनायक सरकार 
बनी रहेगी या समाज में बगभद्‌ बना रहेगा । 
यदि अधिनायकवादी सरकार बनी-रही तो जनसमाज के अधिकार 
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और उसकी स्वतन्त्रता की कल्पना करना भी विजातीय है। आइचय 
होता है माक्स की इस धारणा पर कि एकबार जो समूह, वर्ग या गुट 
समाज कासूत्रधार ओर सर्वाधिकारी बन जायगा तथा शख््र द्वारा अपनी 
सत्ता को बनाए रखने की नीति को ग्रहण करेगा वह किसी समय स्वेच्छा 
से सारी शक्ति, अधिकार और प्रभ्ुता का विसजन कर देगा--मानब 
स्वभाव के इस उत्तमांश में माक्स को कैसे विश्वास हो गया ? यदि गाँधी 
: जी यही बात कहते तो मैं समझ सकता था | उनका विश्वास है कि मनुष्य में 

बह अन्तश्रेतना ओर नतिक प्रवृत्ति निहित है जो निसरगगंतः सत्य और 
सुन्दर की ओर अहिंसा और उत्सग की ओर अभिमुख रहती दे | मानव 
प्रकृति की इस विशेषता में विश्वास ही गॉँधीजी की सारी विचारधारा का 
मृल्खोत है। माक्सवाद के मल से पारमार्थिक दृष्टि में ऐसा विश्वास 
 विशुद्ध कल्पना और आंति ही है। मनुष्य उसकी दृष्टि में उन भौतिक 
परिस्थितियों की ग्रतिन्‍्छायामात्र है जिनसे वह आवेष्टित है। फछतः 
प्रशुशक्ति और अधिकार से आवेष्टित गुट जो वगस्वार्थो' की पूर्ति के 
लिये दूसरे. बग के निदलून में छगा है किस प्रकार एक दिन उत्सग के 
_ पथ का यात्री हो जायगा ? स्वयं माक्स भी यह कहते हैं कि किसी 
सामाजिक-सट्ठटन में एक वर्ग ऐसा उत्पन्न हो जाता है. जो शासक होता 
है। इस. भांति जो शासनसत्ता आविभूत होती है उसमें अपना 
अस्तित्व बनाए रखने के ल्यिे जीवनी-शक्ति का प्रादुर्भाव हो जाता 
है। इस शक्ति के सहारे यह सत्ता उस समय भी जीवित रह जाती 
है और रहने की चेष्टा करती है जब उसका आधारभूत सामाजिक- 
संघटन . और आर्थिक व्यवस्था भरभरा कर गिरती और बदलछती 
रहती हे । क्‍ 

' शासकवगग का वत्तमान व्यवस्था में अपना स्थिर सवा रहता है। 

उसकी रक्षाके लिये तथा जो है उसे बनाए रखने की इच्छासे वह अपनी 
सारी शक्ति का उपयोग करता है। परिस्थिति परिवत्तन- की माँग करती 
है ओर परिवत्तन को विरोधी झक्तियाँ इस. माँग का प्रतिरोध करती हैं ; 
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 फछत: संघर्ष का सर्जन होता है जिसके गर्भ से रक्तपूरिता क्रान्ति का उद्भव 
'होता है। माक्से की इस विवेचना के प्रकाश में क्या यह नहीं पूछा जा 
सकता कि मजदूर अधिनायक सत्ता जिस शासकवर्ग का प्रजनन करेगी 
उसका स्वाथ क्या वत्तमान व्यवस्था में स्थिर न हो जायगा ! क्या उस 
व्यवस्था को बनाए रखने के लिये वह अपनी सारी शक्ति से सचेष्ट न 
होगा ? ज़ब आधारभृत सामाजिक संघटन की आशिक व्यवस्था भी 
बदरती रहेगी, उस समय भी कया वह अपनी जीवनी-शक्ति के सह्दारे 
टिके रहने में सफछ न होगी ? जब वह स्थिति आवेगी जिसमें शासन-सत्ता 
के विछोप की माँग होगी उस समय उसका प्रचंड प्रतिरोध करने में क्या 
शासक-बरग संछग्न न होगा ? क्या फिर दूसरी क्रांति की आवश्यकता उत्पन्न 
न होगी ? यदि माक्से के उपयुक्त तक झ्त्य हैं तो यह कल्पना कि वह 
_शञासनसत्ता जो शख्र और शक्ति, निरंकुशता आर स्वच्छन्दता, 'बगहित 
. और वर्ग-प्रभुवा के आधार पर उद्भत होंगी, एक दिन स्वयं विछ॒प्त हो 
जायगी, नितान्‍्त आन्‍्त है। ओर यदि उनकी यह कल्पना सत्य है तो 
उनके उपयुक्त तक भान्त हैं । विचारों में यह केसी असद्भति है 
इन बातों से स्पष्ट है. कि माक्स की दृष्टि और पद्धति द्वी स्वतः उस 
आदशे के प्रतिकूल थी जिसे वह अपने सम्मुख स्थापित करते हैं । या तो 
उनका आदश आकाश-कुसुम की भांति विशुद्ध कल्पना है अथवा उनकी 
पद्धति ही गलत है जो वहाँ तक छे नहीं जा सकती | वर्गेहीन समाज को 
स्थापना और शासन-सत्ता का सबथा छोप यदि लक्ष्य है. तो वहाँ तक 
पहुँचने की माक्स द्वारा प्रतिपादित पद्धति उछटी है । 

स्वयं उनके तक और रूस में जो हुआ है वह हमें उपयुक्त परिणाम 

पर पहुँचाता है। आज रूस की स्थिति ओर गत पचीस वर्षो का इति- 
हास इसी का साक्षी है। माक्से के दाशनिकमत के आधार पर यहीं एक 
प्रइनन और उठता है। उनके कथनानुसार जब कोई समाज अपनी सफ- 
छता की पराकाष्ठा पर पहुंचता है. तो उसी क्षण से बह विरोधशक्ति जो 
निसंगतः उसी में सन्निददित है उसकी' जड़े खोदने छगतीः है| दूसरे शब्दों 
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में कह सकते हैं कि कोई समाज अपनी सफलता के द्वारा अपने विनाश 

का पथ प्रशर्त कर देता है यही वह प्राकृतिक “द्वन्द्वात्मक” प्रक्रिया है 
जो माक्स के दाशनिक विचार का आधार है । क्‍या यह पूछा जा सकता 

है कि जिस क्षण समाज  वर्गहीनता की उपलव्यि करता दिखाई देगा 

उसी क्षण से उसके विनाश की प्रक्रिया आरम्भ हो जायगी या नहीं ! 

वर्गहीन समाज का प्रतिरोधी तत्त्व, उसका प्रतिवाद और उसकी प्रति- 
शक्ति उसी के गम में तो होगी । आखिर दन्द्वात्मक प्रक्रिया का अजर्र 

प्रवाह वरगहीनता का विनाश करके समाज को कहाँ और किघर हे 

जायगा ? मानव समाज उन्नति की इस उच्चतम स्थिति को प्राप्त करने 
के बाद किस ओर को झक जायगा, इस विषय में माक्सवाद मौन है । 
इसके आगे सम्भवतः उसे प्रकांश दिखाई नहीं देता। माक्संवाद यदि 
अन्धकार में है तो उसे डुसी स्थिति में पड़े रहने दीजिए । पर यह प्रइन 
तो किया ही जा सकता है कि रूसी प्रयोग अपने ही विनाश का पथ 
प्रशस्त कर रहा है ? क्‍या वह ऐसे छक्ष्य की ओर अभिमुख है जो न 
केवछ अस्थिर और आस्थायी है, वरन्‌ जिसे व्यावहारिक रूप देने का 
प्रयास स्वयं उसके विनाश का कारण होने वाला है। 


ऐसे वातावरण में जब मानव-जाति को कोई मार्ग दिखाई न दे. 
रहा हो, गाँधी एक नयी पद्धति लेकर उपस्थित होता है।माक्सवाद जहाँ 
आरान्ति में पड़ ज़ाता है, जहाँ अपने विचार और काय-पद्धति में घोर अस- 
ज्राति उत्पन्न कर देता है वहीं गाँधी सीधी-सादी दृष्टि ग्रहण करके प्रइन 
के समछ का भंदन करता दिखाई देता है।. बह कहता है. कि जगत्‌ के 
कल्याण का यही एक उपाय है कि जीवन ओर समाज की रचना उन 
उज्बल नतिक तथा आध्यात्मिक तत्त्वों पर की जाय जो मनुष्य के शुभांश 
को जागरित करते हैं। इसी को वे दूसरे शब्दों में यह कह कर व्यक्त करते 
हैं कि जीवन और समाज की रचना अहिंसा के आधार पर की जाय । 
. छोकतन्त्र हो या समाजवाद, इन आदर्शों की कल्पना में मनुष्य की अद्िंसक 
: अबृत्ति की द्वी झछक है । फलछतः उनका सच्चा उदय तभी हो सकता 
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है जब उनकी प्रतिष्ठा अहिंसा के आधार पर हो और उसकी उप- 
लब्धि के लिए तदनुकुछ अहिंसक पथ का अवलम्बन किया जाय | विप- 
रीत दिशा पकड़ कर गतिशील होना,अनिवायत: आदुश के विमुख जाना 
है | गाँधीजी यह स्वीकार करते हैं कि अहिंसा के आधार पर नव समाज 
की रचना करने के छिए यह आवश्यक है कि जगत्‌ की आज की सारी 
व्यवस्था और स्थिति बदछ जाय। बदछ जाय इसलिये कि आज का 
सारा सब्ठटन, विधि और प्रवृत्ति हिंसा पर ही भाश्रित है । इस परिवत्तन 
के लिये गाँधीजी जहाँ एक ओर परिस्थिति को बदल देना जरूरी 
समझते हैं वहीं दूसरी ओर मनुष्य को बदछ देना भी आवश्यक 
समझते हैं । माक्सवाद की भांति उनकी दृष्टि में मनुष्य केवछ परिस्थिति 
की प्रतिच्छाया-मात्र नहीं है। उन्हें मनुष्य के अन्तर्ाक में चेतन की 
स्व॒तन्त्रसत्ता प्रतिष्ठित दिखाई देती है'। वह स्वीकार करते हैं कि परि- 
स्थिति जीवन को प्रभावित करती है पर साथ ही यह भी मानते हैं. कि 
जीवन की स्व॒तन्त्रचेतना परिस्थिति के निर्माण का प्रमुख तत्त्व है। इन 
दोनों का अस्तित्व है ओर दोनों का सम्बन्ध अन्योन्याश्रय है। 

फछतः किसी की भी उपेक्षा करने से काम नहीं चछ सकता। 
गाँधीजी की पद्धति जहाँ नयी परिस्थिति उत्पन्न करना चाहती है, वहीं 
उस मानव की चेतना के उद्बोधन का प्रयास भी करती है जो सहज ही 
शिवोन्मुख है। वे मानते हैं. कि इस उद्बोधन के बिना अपेक्षित परिं- 
स्थिति की उत्पत्ति सम्भव न होगी। समाज की व्यवस्थाएँ और विधान 
जीवन के इन्द्वात्मक भाव के शुभाशुभ को प्रतिविम्बित करते हैं। यदि 
शभ का जागरण न होगा तो उत्तम से उत्तम व्यवस्था का दुरुपयोग करने 
में मनुष्य संकोच न करेगा । फलछतः मनुष्य को बदले बिना समाज का 
वास्तविक परिवतन नहीं हो सकता। मनुष्य-चेतना की स्वतन्त्रता को 
स्वीकार न करके माक्सवाद भूछ करता है | वह जीवन और समाज की 
गतिविधि की सारी व्याख्या केवल आर्थिक दृष्टि से करके अर्थ को अना- 
वद्यक धौर भयावह रूप से मद्दत्त्व प्रदान कर देता है। एक ओर अर्थ 
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का समाजीकरण कर डाछा गया, उत्पादन, विनिमय आदि के साधनों 
का भी राष्ट्रीकरण हो गया, मजदूर-विरोधी-बग्गों का दमन भी कर ड हवा 
गया, पर स्वाथद्दीन, बरगह्ीन, द्िंसाविहीन समाजवादी समाज को 
स्थापना न हो सकी | 
माक्‍्सबाद का तो यह दावा है कि उपयुक्त परिस्थिति उत्पन्त कर 
देने के बाद समाज अनिवायतः वर्गद्वीनता की ओर बढ़ेगा । आज यह्द 
स्पष्ट हो गया है कि वह अनिवायता अनिवाय नहां है। आप देख सकते है 
कि इच्छानुकछ परिस्थिति की रचना कर देने पर भी ऐसे छोगों तक का 
'परिवत्तत नहीं किया जा सका जो क्रान्ति के नेता, करोड़ों सर-नारिओों 
के जीवन-निर्माता तथा परिस्थिति के जनक थे। लेनिन की श्ृत्यु के 
बाद से लेकर अब तक कितने नेताओं को इस अपराध में आण-इण्ड 
दिया गया है कि वे किए-कराए तमाम कास को ही मटियानेद करना 
चाहते थे। आखिर स्टाढिन ने ट्राठस्क्री और बुखारिन सहृश उद्धट 
नेताओं से छेकर न जाने कितने छोठे-मोदे सहकृम्िियों तक को यमछोक 
क्यों भेज दिया ? उन्हें यह आवश्यकता क्यों प्रतीत हुई कि क्रान्तिकाल 
के प्रायः सभी साथियों को समाप्त कर डाले ? आखिर बात क्या है ? यदि 
स्टालिन का कहना सत्य है. तो मानना होगा कि ट्राटस्की के सदश छोग, 
जो दुनिया को बदछने चले थे, और जिन्होंने उस्त र्य को लेकर घरती 
को रुधिर से छाछ कर दिया था, स्वयं ही भ्रष्ट थे। जब वे स्वयं नहीं 
_ बद॒छ सके थे तो जगतू को कंसे बदलते ? यदि स्टालिन द्वारा उनपर 
छूगाया गया अभियोग मिथ्या है तो कहना होगा कि स्टालिन स्वयं अधि- 
कार-छोलुप और और शक्ति-पूजक हैं। अपनी सता को बनाए रखते के 
लिये अपने साथियों पर मूंठा अभियोग छगाकर उनकी हत्या कर डाठो। 
ओर अपना माग निष्कण्टक कर छिया | जं। भी हो, इतना तो स्पष्ट है 
कि स्टालिन की दृष्टि में औ+उन्हें माक्सबाद की जीवित प्रतिमा सम- 
झने वाले कम्यूनिस्टों की दृष्टि में तीन को छोड़कर रूपी क्रान्तिके समस्त 
महासान्य नेता विश्वासधाती, ऋतिद्रोही और स्वार्थी थे । परिस्थिति के 
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प्रवत्तक अपनेही द्वारा उत्पन्त परिस्थिति से जब बदछ न सके तो साधा- 
रण जन-जीवन के बदलछ जाने की आशा केसे की जा सकती है ? 
.. इसी कारण गाँधीजी दूसरे कोने से अग्रसर होते हैं. वह मनुष्य को 
नेतिक अहिंसक वृत्तियों को प्रबुद्ध करके उसे बदछ देना चाहते हैं | 
मनुष्य यदि बदल गया तो उसका समाज भी बदछ जायगा। मनुष्य के. 
बदल जाने की सम्भावना में सन्देह नहीं किया जा सकता । माक्‍्से भी 
यह स्वीकार करते हैं कि सारा इतिहास मानव स्वभाव के क्रमिक परि- 
वत्तन के सिवा और कुछ नहीं है। इसी उद्देश्य से गाँधीजी यह विधान 
करते हैं कि न्याय तथा सत्य के लिये स्वेच्छा-तप और कष्टसहन के मार्ग. 
का अवलूम्बन करके मनुष्य अपनी शुद्धि कर सकता है और अपने बलि- 
दान द्वारा दूसरों के हृदयस्थ नेतिक भावों को झंकृत कर सकता हैं। 
. थही पथ है जो मनुष्य को अधिकाधिक मानवीय बनाने में समथ होगा। 
मनुष्य के साथ-साथ नव-समाज की रचना के छिये भी वे नयी-दृष्टि और 
. नया आधार उपस्थित करते हैं। आज की आर्थिक और राजनीतिक दुव्य- 
वस्था की जड़ में बह केन्द्रीकरण की उस प्रवृत्ति को मुख्यतः उत्तरदायी 
समझते हैं, जिसका विकास उत्पादन की यान्त्रिक प्रणाली के द्वारा हुआ 
है। आर्थिक क्षेत्र में उत्पादन, उसके साधन, उसकी बह प्रणाली केन्द्रित 
हुई, जिसके फलस्वरूप राजनीतिक शाक्ति भी केन्द्रित हो गई। राज- 
नीतिक शक्ति का.केन्द्रीकरण अनिवायत:ः हिंसा को केन्द्रित करता गया | 
इस स्थिति में जनंवर्ग का आर्थिक शोषण और राजनीतिक स्वत्वापहरण' 
निश्चित है। माक्सवाद यद्यपि आर्थिक और राजनीतिक स्वतन्त्रता-की 
उपलब्धि को ही आदशो मानता है. तथापि उत्पादन की केन्द्रित प्रणाली 
और केन्द्रित साधन को बनाए रखना चाहता है। स्वभावत: उसे केन्द्रित 
राजसत्ता का अवरूम्बन करना पड़ता है ओर उसकी रक्षा के छिये केंद्रित 
हिंसा और शक्ति का आश्रय ग्रहण करने के छिये बाध्य होना पड़ता है । 
ऐसी दशा में वह लक्ष्य को प्राप्त नहीं कर सकता | 

गाँधी जी यहीं. माक्स से आगे जाते हैं। वे कहते हैं. कि समाज 
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की प्रतिष्ठा यदि अहिंसापर करनी है, यदि जनवग को आर्थिक तथा 
राजनीतिक समानता तथा स्वतन्त्रता प्रदान करनी है, तो उसका एक- 
मात्र उपाय यह है कि उत्पादन के साधन को भी विकेन्द्रित कर दिया 
जाय । बिकेन्द्रीकरण इस प्रकार हो कि उत्पादन के साधन केवल बंधा- 
निक दृष्टि से नहीं वरन्‌ प्रत्यक्षतः उत्पादक के अधिकार में हो। इस 
व्यवस्था से उत्पादन की पद्धति स्वतः विकेन्द्रित हो जायगी। इस प्रकार 
जब उत्पादन के साधन ओर उसकी पद्धति में परिबत्तन होगा तभी आधु- 
निक समाज का स्वरूप बदलेगा। माक्संवाद स्वयम्‌ यह कहता है कि 
समाज का परिवत्तन उत्पादन के साधन तथा उसकी पद्धति में समय-.- 
समय पर होनेवाले परिवतनका परिणाम है। तात्पय यह कि नये समाज 
की रचना करने के छिये उत्पादन की पद्धति और साधन में परिवत्तन 
करना अनिवायत: अपेक्षित है। माक्सवाद समाज रचना करते समय 
आम्रचयंजनक रूप से इस सिद्धान्त को विस्मृत कर देता है। वह दुनिया 
को, मानव समाज को, उसकी व्यवस्था ओर दृष्टि को बदल देने का 
प्रयास करता है पर उत्पादन के साधन और उसकी प्रणाछी को ज्यों का 
त्यों बनाए रखता द्वे । वह जो करता है बह केवल यही है. कि आज के. 
सम्बालक बदछ जाय और उनका स्थान दूसरा वग ग्रहण करे । परिणाम 
यह होता है कि उत्पादन के आधुनिक तरीकों को बनाए रखने. के फल- 
स्वरूप केन्द्रीकरण की उस प्रवृत्ति और पद्धति को कहीं अधिक उम्र तथा 
तीत्र बना देना आवश्यक हो जांता है जो,पूजीवादी व्यवस्था की जननी 
तथा उसकी प्राणसच्वारिणी है । 

आज यह बात स्पष्ट हो चुकी है कि पूँजीवाद केन्द्रीकरण को चरम 
सीमा तक पहुँचाने में व्यस्त है क्योंकि जगत्‌ की वतमान स्थिति में उसे 
अपने अस्तित्व की रक्षा के लिये वही एकमात्र और अन्तिम उपाय 
दिखाई दे रहा है। फासिटी व्यवस्थाएँ स्थिर स्वार्थी वर्गों' के उसी प्रयास 
और नीति के परिणाम हैं । माक्सवाद यद्यपि पूँजीवाद का शत्रु हैतथापि 
बह उपयुक्त केन्द्रवाद का सब से बड़ा पोषक और समथक है। वह यह 
भूल जाता है कि केन्द्रवाद सम्प्रति सारे अनथ का संछ हो रहा है| उसके. 
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ब्यूह को तौड़े बिना न समाजवाद का उदय होगा न वर्गहीन समाज का 
और न सच्चे छोकतन्त्र का। आर्थिक, सामाजिक और राजनीतिक 
रवतंत्रता तथा अधिकार का सम-उपभोग, जनवर्ग, तबतक कर ही नहीं 
सकता जबतक समस्त आर्थिक राजनीतिक और सामाजिक शक्ति तथा 
अधिकार-सत्ता का विकेन्द्रीकण न हो जाय । पूँजीवाद शक्ति और 
अधिकार के केन्द्रीकरण पर ही अबछम्बित है और यही कारण है कि बह 
जन-बग के शोषण और दछन का साधक हो रहा है यदि उसका 
'मूछोच्छेद मानवता के विकास और उत्थान के छिये आवश्यक है तो 
डस केन्द्रीभूत यांत्रिक उत्पादन की प्रणाढी पर ही कुठाराघात करना 
होगा जिसका परिणाम ही पूंजीवाद है। माक्सबाद यही नहीं करता 
पर गाँधी अपनी पद्धति से उसी पर. चोट पहुँचा रहा है। उत्पादन के 
साधन और उसकी प्रणाली को आमूछ परिवर्तित करके वह उस 
'विकेन्द्रीकरण की ओर बढ़ना चाहता है जिस में जन-बर्ग आर्थिक दृष्टि 
से स्वावलम्बी और उत्पादन का स्वामी बन सके । इस प्रकार आर्थिक 
स्वतंत्रता के आधार पर गाँधीजी नीचे से ऐसे समाज की रचना करना 
चाहते हैं जिसमें उयक्तिगत और सामाजिक जीवन किसी बाह्य सत्ता के 
हस्तक्षेप से यथासस्भव मुक्त हो । वही स्थिति हो सकती है जब सच्ची 
राजनीतिक ओर सामाजिक स्वतंत्रता तथा समता का उद्भव होगा । 
गाँधी को समाजवाद तथा छोकतंत्र का उदय उसी दशा में सम्भव दिखाई 
“देता है। यही है उसकी तद्बिषयक नयी कल्पना । 
शक्ति-सम्पन्न केन्द्रस्थित -अधिनायक-सत्ता की स्थापना कंर के 
' आर्थिक और राजनीतिक संघटन का सारा संचाछन उसके हाथ में सौंप 
देने के बाद यह आशा करना कि एक दिन वंह स्वयम्‌ सारी शक्ति का 
:विसजन करके अपने को अमृत कर देगी ऐसी प्रचण्ड प्रबच॑ना है जिसकी 
मिसाछू भी मिलना मुश्किल है। गाँधी न ऐसी भान्ति कां ' शिकार. है 
'और न असंगति का। वह सीधे और सरछ ढंग से आर्थिक उत्पादन की 
अक्रिया के विकेन्द्रीकण का आयोजन उपस्थित करतों है ज्ञिसके फल- 
:संबरूप राजनीतिक शक्ति के बिकेन्द्रीकरण की आशा की जा सकती है.। 
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समानता ओर स्वतंत्रता का विकास नीचे से होना चाहिए जो ऊपर से 
 छदने वाली शक्ति-सत्ता को क्रमशः निष्किय ओर अनावश्यक बनाते हुए 
एक दिन निर्जीबव कर दे । जगत्‌ के भावी समाज को सच्चा समाजवाद 
तथा छोकतंत्रवादी समाज़ बनाना उसी स्थिति में सम्भव है जब समाज 
ओर व्यक्ति का जीवन अहिंसा के आधार पर प्रतिष्ठित किया जाय । 
अहिंसा को समाज का आधार बनाने की पहली शत यह&है कि अधिकार 
तथा शक्ति-सत्ता की यथासंभव अधिक से अधिक विकेन्द्रित कर दिया 
जाय | गाँधी विकेन्द्रीकरण की वही योजना उपस्थित करता है। एक 
ओर मनुष्य का हृदय प्रबुद्ध तथा नेतिक भावनापन्‍न हो ओर दूसरो ओर 
समाज की व्यवस्था ऐसी हो कि उससे संभूत वातावरण ओर परिस्थिति 
अहिंसात्मक वृत्तियों से ओत-ओ्रोत हों । इस प्रकार जिस जीवन और जिस 
जगत्‌ का निर्माण होगा वह मानव समाज को स्वतंत्रता, समानता और 
शान्ति प्रदान कर सकेगा । 

आज तो उत्पादन की प्रक्रिया और वे साधन, जिनका काम था 
जीवन की रक्षा तथा समाज के सुख की वृद्धि के छिए आवश्यक पदार्थों 
का निर्माण करना, विनाश-संभार की उंत्पति करने में संलग्न हो रहे हैं। 
वह राज-सत्ता जिसकी उपयोगिता ओर साथकता व्यक्ति तथा समाज 
के नसर्गिक अधिकारों की रक्षा में है. आज॑ उसके निर्देशन ओर त्रास का 
सांधन हो गया है। इंस संकट से मानवता का उद्धार करने के छिये यरोप 
में हुए अब तक के प्रयोग विफल हुए-से प्रतीत हो रहे हैं। उनकी स्थिति _ 
“अन्धेनेव नीयमाना यथान्धाः” की ही दिखाई दे रही है। आज अवसर 
उपस्थित है जब जगत्‌ के विचारशीछ व्यक्तियों तथा मनीषियों. को 
सेगाँव के इस संत की ओर ध्यान देना चाहिए, पशक्षपात, हृठधर्मी तथा 
दुरागह और विचार-विशष के प्रति अपने अंधप्रम को छोड़कर यह देखना 
चाहिए कि क्या उसकी पारदर्शी दृष्टि समस्‍या के मछ तक नहीं पहुँच रही 
है और क्‍या उसके सुल्झाव का जो उपाय वह उपस्थित कर रहा है वह 
अंधिक सजीव, उपयुक्त और मौलिक नहीं है । 
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फासिटीवाद या.नाजीवाद के नाम से यरोप की भूमि पर जो जघन्य 
प्रयोग गत दो दशकों से आरम्भ हुआ रहा उसकी तुछना गाँधीजी के 
विचारों ओर उनकी शी से करना वसे ही है जसे अन्धकार की तुछना 
प्रकाश से अथवा पशुता की मानवता से की जाय। उन दोनों में आकाश 
पाताछ का अन्तर है | फासिटीवाद या नाजीवाद को प्रयोगात्मक पद्धति 
के रूप में चित्रित करना भी अनुचित है । में समझता हूँ कि बहू प्रयोग 
नहीं प्रतिशोध की मावन। से प्रवर्तित प्रचण्ड चीत्कार है जिसकी रोमांचक 
ध्वनि से धरती कम्पित हो चुकी है। वह पूँजीवादी पाप की पराकाष्टा से 
सम्भूत प्रतिक्रिया है जो बबरता की ओर मानव समाज के प्रत्यावतन का 
परिचायक है। जो छोग माक्सबवादी दृष्टि से फासिटीवाद की विवेचना 
करते हैं वे कहते हैं कि मरणोन्मुख पूँजीवादी व्यवस्था अपनी अन्तर्निहित 
विरोधी शक्तियों के द्वारा त्रसस्‍्त होने के उपरान्त अपने अस्तित्व की रक्षा 
के लिये अन्तिम संघ और प्रयास करने को बाध्य हुई है। फासिटीवाद 
या नाजीवाद पू जीवादी व्यवस्था के उसी प्रयास की अभिव्यव्जना है । 


माक्सवादियों के मतानुसार वह गृह-युद्ध है पू जीवादी छुटरों में 
'जो पारस्परिक स्वाथ की टक्कर के फलस्वरूप भड़क उठा है। माक्सवादी 
फासिज्म की मीमांसा करते हुए चाहे जो कहें पर जगत्‌ के गत २० 
वर्षो के इतिहास को देख कर में इस परिणाम पर पहुके 
फासिटीवाद सें पू जीवादी व्यवस्था की रक्षा का अन्तिम प्रयास उतना 
व्यक्त नहीं है जितना उस व्यापक हृदय-दाह का प्रकटीकरण है जिसे 
स्वयम्‌ पू जीवाद ने अपनी कुनीति और पापसे सुछूगा दिया । गत युद्ध के 
बाद यूरोप का प्रवाह पूजोबादी छोकतन्त्र के विरुद्ध वह्‌ चछा। माक्स- 
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वादी प्रयोग स्वयम्‌ पूँजीबाद के गर्भ से उत्पन्न द्वोकर उसका विनाश 
करने के लिये उसी युग में सक्रिय हो उठा। फासिटीवाद भी उसी 
युग में उसी“: गर्भ से उत्पन्न होकर उसे चबा जाने के लिये मुँह बाए 
खड़ा हो गया। फ़ासिटीबाद छोकतन्त्रात्मक पूँजीवाद की सारी व्यवस्था 
और कल्पना, आदश ओर व्यवहार का प्रतिवाद है। संध्वप में बह 
यरोप की आधुनिक संस्क्रति की जड़ काटने के छिए उद्यत कठोर कुठार 
कमान दे | क्‍ 

यूरोप में फासिज्म का उदय जिन परिस्थितियों में हुआ ओर जिस 
प्रकार हुआ वह रूम्बी कहानी है जिसका वर्णन करना यहाँ सम्भव न 
होगा | संक्षेप में यह कह सकते हैं कि गत महायुद्ध के बाद यूरोप में 
युद्ध के फलस्वरूप जिन नयी रियासतों का जन्म हुआ वे जहाँ एक ओर 
छोकतन्त्रवादी आदर्शो' और सिद्धान्तों के आधार पर अपना सब्ब्टन 
करने में छगी हुई थीं वहीं दूसरी ओर उन सिद्धान्तों को चुनौती देने- 
बाली प्रवृत्तियाँ तीत्र वेग से काम कर रही थीं। रूस में बं।छशेविक 
क्रान्ति हो चुकी थी जिसने पूंजीवादोी छोकतन्त्रात्मक व्यवस्था और 
कल्पना को सारी जड़ द्विछा दी थी । याद रखने की बात है कि फासिज्म 
का उदय बोल्शबिक क्रान्ति के बाद हुआ। यूरोप के अनेक देशों मे 
जिप्त समय माक्सवादी धारणाएँ फेछ रही थीं, जिस समय मजदूर- 
क्रान्ति की आवाज चारों ओर गूंज रही थी और यूरोप के देश विशेष- 
कर वे देश जो युद्ध मे पराजित हो चुके थे आन्तरिक विद्रोह और सह्ड्ष 
की आग में जल रहे थे उस समय इटली में फासिटीबाद का उदय 
हुआ। यदि माक्सवाद पूँजीवाद और पूँजीवादी कल्पना का ग्रांतबाद्‌ 
था तो फासिटीवाद न केबल पूँजवादी छोकतन्त्र का प्रत्युत सारी +माज- 
वादी कल्पना की श्रतिक्रिया और उसके शत्रु के रूप में उत्पन्न हुआ । 
वह यदि छोकतन्त्रात्मक उदार राजनीतिक सिद्धान्तों के विरुद्ध था तो 
समाजवादी अन्तर्शष्टरीयता और आर्थिक स्वतन्त्रता और समानता के 
विरुद्ध भी था। 
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यदि यह खुडी प्रतिह्वन्द्रिता ओर व्यक्तिगत सम्पत्ति तथा मुनाफा 
के आधार पर स्थापित पूंजीवादी आर्थिक व्यवस्था के विरुद्ध था तो 
उत्पादक मजदूर अधिनायक सत्ता और व्यक्तिगत सम्प को मिटा 
कर उत्पादन के साधनों पर ब्यापक जनवग के अधिकार की स्थापना 
के विरुद्ध भी था। फासिदी-बाद ने पूंजीवादी छोकतन्त्र और समाज- 
वादी वर्गद्दीन ब्यवस्था, दोनों के विरुद्ध समान रूप से तछ॒बार उठाई। 
फासिटीवाद का उदय क्यों हुआ इसकी मीमांसा करने के लिये तत्कालीन 
परिस्थिति पर उड़ती हुई दृष्टि डालनी पड़ेगी। यह विचारणीय है कि उस 
इटली में फासिटी प्रवृत्तियों ने केसे जन्म ग्रहण किया जिसने 'मेजनी? 
ओर “बेवर' को जन्म प्रदान किया था ? यरोप का इतिहास इस बात का 
साक्षी है कि उन्नीसवीं शताब्दी में-इटली एकता और स्वतन्त्रता के महान्‌ 
संघष में उज्बलछ स्थान प्राप्त करने में समथ हुआ था। मेजनी” उन 
छोकतन्त्रात्मक उदार विचारों के यशरवी प्रवक्ता और पोषक/थे जिंन पर 
पश्चिमी छोकतन्त्र का विकास हुआ था। उसी इटली में फासिटीवाद' 
की विभीषिका केसे उत्पन्न हों गयी ? 


इस प्रश्न का उत्तर यदि आप ढ ढूें तो स्पष्ट रूप से यह पायेंगे कि 
फासिटीवाद का जन्म प्रतिरोध की उस भावना के गर्भ से हुआ जिसका 
सजन गत महायुद्ध के बिजयी राष्ट्रों की कुनीति ने कर दिया था। उस 
युद्धमें इटली मित्र राष्ट्रों का साथी बनकर प्रविष्ट हुआ था। युद्धारम्भ के 
समय वह उस त्रिराष्ट्रगुट का सदस्य था जिससें जमनी-आष्टिया सम्सि 
लित थे। परिणाम स्वरूप युद्धके आरम्भिक वर्षो में इटली तटस्थ राष्ट्र बना 
रहा | पर समय आया जब मित्र राष्ट्रढ्से प्रछोभन देकर युद्धमें उत्तरने के 
लिये रांजी करने सें समर्थ हुए। सन्‌ १९१४ ई० में छण्डन में एक गुप्त 
सन्धि' हुई जिससें इटली को व्यापक भूआ्रदेश प्रदान करने का वचन 
दिया गया। कहा गथा कि ट्रेन्टिनो और टिशोछ का प्रदेश, इंष्टिया और 
डाल्मेशियन का तट, अल्बानिया और भरेलियां, तथा अफ्रिका में तुक 
ओर जमन साम्राज्य के प्रदेश विजयोपरान्त उसे प्रदान कर दिए जायेंगे । 
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इस सन्धि में ब्रिटेन के साथ फ्रांस ओर रूस भी सम्मिलित थे । इस 
प्रछदोभन को पाकर इटली अपने पुराने मित्रों को छोड़, उनके विरुद्ध 
खड्ग उठाकर युद्ध में उतरा 
युद्ध में इटालियन -सनिकों ने बड़ी वीरता दिखाई, प्रायः सात 
छाख से अधिक इटालियन सेनिक मारे गए पर युद्ध के उपरान्त सन्धि- 
सम्मेलन में इटछी को फ्रांस और ब्रिटेन ने अंगूठा दिखा दिया । इस 
अवस्था में अपने को पाकर इटालियन राष्ट्र क्षुब्ध हो उठा । उसने 
देखा कि उसे घोखा हुआ, उसका अपमान किया गया, बलशीछ छठेरों 
ने छूट के मा का अकितर भाग स्वयम्‌ बॉट छिया और उसे उसके 
त्याग तथा बलिदान का कुछ भी पुरस्कार न मिछा । इधर इटली की 
आन्तरिक स्थिति युद्ध की प्रतिक्रिया के कारण खराब हो चुकी थी। 
उसका आर्थिक जीवन नष्ट हो चुका था, महंगी के कारण साधारण 
जनवग भूखों मर रहा था, बेकारी व्यापकरूप से फछी हुईं थी । 
यद्धस्थल से छोटने वाले सेनिक अपने देश में वापस आकर इधर-उधर 
मारे-मारे फिर रहे थे | न उनके लिये काम था और न पेट भरने को 
दाना । देश की सरकार की नीति के विरुद्ध इस स्थिति में विश्लोभ का 
फेलना स्वाभाविक था । सब देश की दुदशा के छिये सरकार को ही 
जिम्मेदार ठहरा रहे थे | युद्ध में भाग क्‍यों लिया गया, क्‍यों देश - 
तबाह किया गया, छाखों की गश्दन क्‍यों कटाई गयी ? क्‍या यह सब 
इसीलिये था कि युद्ध के बाद देश तबाह हो, राष्ट्र जगत्‌ में अपमानित 
हो ? वे बादे कहाँ गए जो युद्ध के पूत किए गए थे ? कहाँ गए ये 
भूप्देश जिनके मिलने की बात कहीं जाती थी ! 
इस असन्तोष और क्षोभ के फलस्वरूप सन्‌ १९१९ और १९२० 
इटली आन्तरिक संघष, गुप्त संघटनों, राजनीतिक हत्याओं और हड़- 
तालों तथा उपद्रवों का शिकार हो गया था। देश में अनेक राजनी- 
. तिक दल उत्पन्न हो गए थे जो परस्पर टकराते तथा अशान्ति और 
अव्यवस्था का साग प्रशस्त करते । एक ओर रूसी क्रान्ति से प्रभावित 
१० 
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मावनाएँ फेल रही थीं जो इटली के मजदूरब॒ग तथा शोषित, और 
त्रस्त जनता को अपनी ओर आक्ृष्ट कर रही थीं। मजदूरों की हड़- 
ताछ आए दिन हो रही थी, सकड़ों कछ-कारखानों पर मजदूरों के 
संघटन कब्जा करके बेठ गए थे। दूसरी ओर राष्ट्रवांदियों का ऐसा 
दुछ बन गया था जो अन्‍्तर्राष्टीयतावादी कम्यनिस्टों से देशको बचाना 
चाहता था। ऐसे दल में वे तमाम वग सम्मिछित थे जो सम्पत्ति- 
शाली थे और जिन्हें समाजवादी विचारों की विजय में अपना विनाश 
दिखाई दे रहा था। वे राष्ट्रवाद के नाम पर अपता हित-साधन करना 
चाहते थे । 

इन दोनों के सिवा देश का एक अत्यधिक वर्ग ऐसा था जो न 
मजदूर था न पूँजीपति और न सुविधा-सम्पन्न था। छोट-मोट 
व्यापारी, टुटपुजिए किसान, वे सनिक और कमंचारी जो युद्ध-स्थछसे 
वापस आए थे, छोटे दूकानदार और नौकरी-पेशा छोगथे जो देश की 
अव्यवस्था और दुरवस्था से उत्पीड़ित थे। उन्हें शान्ति चाहिए थी, 
सुरक्षा अपेक्षित थी ओर अभीष्ठ था अपने राष्ट्र का सम्मान जिस पर 
विजयी राष्ट्रों ने गहरी ठेस मारी थी। उन्हें क्षीम था अपनी सरकार 
से जो देश को युद्ध में झोंक कर बिना किसी छाभ के तबाह और 
बइज्जुत करने का कारण हुई थी। उन्हें क्षोीम था उन राजनीतिक 
दुलोंसे जो संघ और अव्यवस्था उत्पन्न करके अपने स्वाथ का साधन 
तो करना चाहते थे पर राष्ट्रीय सम्मान और सुरक्षा और मध्यवर्गीय 
छोगों का दित-सम्पादन- करने की ओर उन्मुख दिखाई नहीं देते थे । 
: यह मध्यम वर्ग यद्यपि, बहुसंख्यक था, देश को स्थिति से रुष्ट था 
तथापि संघटन और नेतृत्वके अभाव में निष्क्रिय और निबछ बना हुआ 
था। वह एक ओर स्थिर-स्वार्थी पूँंजीपतियों से रुष्ट था तो दूसरी ओर. 
उस दछ से भी भयभीत था जो मजदूरों कें एकमात्र हित में देश- का 
कल्याण देखते थे । दोनों की नीति उसके ह्वित के विरुद्ध थो । वह 
चाहता था ऐसी व्यवस्था जिसमें उसकी रोटी संरक्षित हो, देश में 


) 
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शान्ति और सुव्यवस्था हो, उसे प्रतिष्ठा और पद प्राप्त हो तथा उसके 
राष्ट्र का जगत्‌ में सम्मान हो । 
यह परिस्थिति थी जब मुसोढिनी का उदय हुआ । मुसोलिनी के 
फासिटीवाद की कल्पना उम्र राष्ट्रवादिता पर स्थापित थी। उसमें 
इटली के अतीत गौरव को पुनः प्रतिष्ठित करने की भावना व्यक्त थी । 
इटालियन राष्ट्र को बलवान्‌ बनाने की इच्छा थी, देश में सुदृढ़ हाथों 
' के द्वारा अधिकार-सत्ता स्थापित करने की चाह थी, समाजवादी अंत- 
राष्ट्रीय और छोकतन्त्रवादी ढिछाई तथा निबछ॒ता का विरोध था । 
साथ-साथ फासिदीवाद उस आर्थिक योजना और माँग को छेकर 
सासने आया था जो मध्यबर्ग के आर्थिक और सामाजिक हित के अनु- 
कूछ था। मुसोछिनी ने किस प्रकार शासनाधिकार ग्राप्त केया, किस 
प्रकार समाजवादियों का एक ओर और पूँज्ीपतियों का दूसरी ओर 
दमन किया, किस प्रकार अपने दर का संघटन किया आदि बातों के 
बणन में यहाँ पड़ना व्यथ है । केवल इतना कहना पर्याप्त होगा कि 
फासिटीदल का संघटन मुख्यतः उस मध्यमवग को छेकर हुओ जिसका _ 
उल्लेंब ऊपर किया है। अनुऋूछ परिस्थिति पाकर इटछी में मुसोछिनी 
शासनारूढ़ होने में सफल हुए । धीरे-बीरे अपने समस्त विरोधियों 
का: संहार करके वे इटालियन राष्ट्र के सर्वेसर्बा बन गए । इतिद्दास यह 
सिद्ध करता है कि मेज़िनी, गेरिवाल्डी और बेनूर के इटली में फासिटी- 
वाद का उदय न हुआ होता यदि युद्ध के बाद पूजीबादी छोकतन्त्रा- 
त्मक विजयी राष्ट्रों को नीति से उसे यह आभास न मिला होता कि 
उसे धोखा दिया गया और स्वार्थियों ने युद्ध में प्राप्त हुई विजय को 
उसके लिये पराजय में परिणत कर दिया। 
फलत: मैं यह देखता हूँ कि फासिटीवाद का जन्म प्रतिशोध और 
विक्षोभ की भावना के उंदर से ही हुआ । इसी प्रकार त्ञाज्ोबाद के 
जन्म के इतिहास पर आप दृष्टिपात करें तो यह देखेंगे कि हिटलर 
जमेन राष्ट्र के उस हृदय-दाह से सम्भूत दे जिसका प्रज्वलन युद्ध के 
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बाद विजयी राष्ट्रों ने कर दिया | पूव के प्रृष्ठों में एकाधिकबार उस 
अपमानजनक परिस्थिति का उल्लेख किया जा चका है जिसमें जमनी 
झोंक दिया गया था। जमनी के साथ जो स्वाथपूण और अन्याय- 
मूछक नीति बरती गयी, जिस प्रकार एक जीवित राष्ट्र को सदा के लिये 
मटियासेट कर डालने का कुचक्र रचा गया ओर जिस प्रकार पराजित 
जमनी के मस्तक पर पदाघात करने की चेष्टा की गयी वह आधुनिक 
इतिहास की ज्वछन्त घटना है जिसपर विस्तार से छिखने की आब- 
इ्यकता यहाँ नहीं है। यहाँ केवछ इतना कहना अलमू होगा कि उस 
टुर्नीति की प्रतिक्रिया हिटछरवाद के रूप में ही मूत हो सकती थी । 
इस प्रकार इतिहास की गति का अध्ययन करने के बाद इसी परिणाम 
पर पहुँचना अनिवाय होता है कि.फाजिज्म अथवा नाजीवाद पूँजीवा- 
दियों द्वारा पूजीवाद की रक्षा का अन्तिम प्रयास हो चाहे न हो पर 
प्रतिशोध की आग में जलनेवाले राष्ट्रों के रोष का विस्फोट अवश्य है 
जो एक ओर पूजीवादी व्यवस्था और पूँजीवादी छोकतन्त्र का विनाश 
करना चाहता है तो दूसरी ओर प्रगतिशीछ समाजवादी कल्पना की 
जड़ भी काट देना चाहता है। 


यह समझना भी साधारण नहीं है कि 'फासिटीवाद?” या 'नाजी- 
वाद” पूजीवादी वर्गो' का आन्दोलन है । इटली के सम्बन्ध में ऊपर 
लिखा जा चका है और जमनी का इतिहास भी यही सिद्ध करता है कि 
इन आन्दोलनों का आधार असनन्‍्तुष्ट, छ्लुब्ध तथा तीत्र राष्ट्रवादिता से 
परिपृण मध्यमवर्ग रहा है। यह सच है कि घटनाचक्र ने इटछी और 
जमनी के फासिस्टों और नाज़ियों की सहायता पूँजीवादी वर्गों" से 
कराई । इसका कारण तत्कालीन यूरोप में प्रबछ वेग से बहती हुई 
समाजवादी विचारधारां का भय था। स्थिर-स्वार्थीवर्ग रूस की दशा 
देख रहे थ।' वे यह मी देख रहे थे कि यरोप का कोना-कोना उन 
विचारों और आदर्शो' से आछोड़ित हो रहा है। वे भली-भाँति अनु- 
भर कर रहे थे कि इस प्रवाह के सम्मुख उनकी जजर व्यवस्था तथा 
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उनका वरगहित टिक न पावेगा। उन्हें अपना भविष्य अन्धकारमय 
दिखाई दे रहा था क्‍योंकि उनको छलकारने वाली विरोधी शक्तियाँ 
उनका बिनाश करने के छिये उद्यत दिखाई दे रही थीं। इटली में 
जमनी में तथा सध्य यरोप के अन्य देशों में, बालकन के प्रदेश 
युद्धके बाद समाजवादी विद्रोह हो चके थे । ऐसे समय उन्हें फासिटी 
ओर नाजी कल्पनाओं में वह शक्ति दिखाई पड़ी जो सफलतापूबंक 
समाजवादी धारा का अवरोधन कर सकती थी |. फछतः उनका 
'तत्काछ छाभ उक्त आन्दोछनों की सहायता करने में दिखाई दे रहा 
था। यही कारण है कि पूँजोवादी वर्ग की सहायता फासिटीवाद 
और नाजीबाद को प्राप्त हुईं। उससे छाभ उठा कर मुस्ोंछिनी और 
हिटलर ने समाजवाद का प्रतिरोध किया। पर यह भी स्पष्ट है कि 
उन्होंने उसी प्रकार पूँजीवादी व्यवस्था और पूँजीबादी छोकतन्त्र का 
'गछा भी घोंटा । दोनों को धराशायी करके नयी कल्पना और नयी 
व्यवस्था की प्रतिष्ठा करने चेष्ठा की । 

अब संक्षेप में फासिटीवाद के स्वरूप पर विचार कर छीजिए | 
'उसके राजनीतिक, आर्थिक, सामाजिक, नेतिक तथा जीवन-सम्बन्धी 
आदश की मीमांसा कीजिए तो आप यह पाएँगे कि उसमें न कोई 
दशन है, न कोई अभिनव विचारपद्धति और न कोई विशेष सिद्धांत। 
'लसमें इतिहास के अन्धकार-युगीन भावनाओं का . समावेशसात्र 
दिखाई देता है जिनके आधार पर उसकी सारी दृष्टि,, सारी योजना 
ऋौर सारी नीति अवरूम्बित है। यह सच है कि अब कुछ विद्वान 
और विचारक फासिटीवाद के दाशनिक आधार की रूप-रेखा अक्डित 
करने छगे हैं पर इतजा मानना पड़ेगा किआरम्भ में उसका जन्म किसी _ 
निश्चित दाशनिक दृष्टिकोण तथा सेद्धान्तिक आंधार को छेकर नहीं 
हुआ । अवश्य ही फाधिटोवाद के नाम से एक धारा बह चछी और 
जैसे-जैसे वह विस्तृत होती चली. बेसे-बेसे उसे निश्चित विचार पद्धति 
"का स्वरूप देने की चेष्टा को गई। स्थल रूप से इतना ही कहा जा 
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सकता है कि फासिटीवाद यरोप के तत्कालीन राजनीतिक संघटन और 
व्यवस्था को ऊपर-ऊपर बदलछ देने के महाप्रयास के रूप में आरंभ 
हुआ। मेरा तात्पय यह है कि फासिटीवाद माक्संवाद की भांति 
समाज के आधारभूत आर्थिक संघटन को बद्छ कर सारी सामाजिक 
व्यवस्था की परिवर्तित करने तथा समाज के परिवतन के फलस्वरूप 
राजनीतिक ढांचे को बदलने के बखड़े में पड़ता दिखाई नहीं देता | वह 
समाज के राजनीतिक संघटन को अपनी कल्पना के अनुसार एकबा- 
रगी बदलने की चेष्टा अवश्य करता है। और चाहतो है 'कि सारा 
आधिक और सामाजिक संघटन उस राजसत्ता के हित में सहायक हो 
जिसकी म्थापना वह करता है। इतना ही नहीं प्रत्युत सारे आर्थिक. 
ओर सामाजिक संघटन की साथकता इसी में समझता है कि वह 
फासिटी राजसत्ता की बल्वृद्धि और परिषोषण करे | 
फलत: फासिटीवाद में राजसत्ता-सम्बन्धी कल्पना ही. मुख्य है। 
. उस कल्पना को जेसे भी हो साकार रूप प्रदान करना उसकी एकमात्र 
नीति है। उसकी दृष्टि में शासनंसत्ता का अस्तित्व ऐकान्तिक ओर 
अक्षण्ण है। वह किसी का साधन नहीं अपितु स्वयम्‌ ही साध्य है 
वह अपने में ही परिपूर्ण है और अपने प्रयोजन की ही पूर्ति करता है। 
फासिटीवाद मानता है कि जीवन के समस्त नतिक और आध्यात्मिक 
साध्यों का समन्बित रूप स्वयम्‌ ही शासनसत्ता है। यही कारण है 
कि उसकी हर्ट में शासनसत्ता व्यक्ति तथा समाज की परिधि का 
अतिक्रमण कर जाती है। उसकी कल्पना में व्यक्ति जन्म से लेकर 
मृत्य-पयन्त केवछ शासनसत्ता के छिये अस्तित्व रखता है। अतः वह 
यह नहीं मानता कि व्याक्ति का कोई व्यक्तिगत हित या अधिकार भी _ 
हो सकता है। यदि उसका कोई हित है और कोई अधिकार है तो 
_ बह शासनसत्ता के हित और अधिकार से भिन्‍न नहीं है। अथौत्‌ः 
उसकी दृष्टि में व्यक्ति सरकार के छिये है और सरकार स्वतः साध्य 
है। व्यक्ति का कल्याण इसी में है कि वह शासनसत्ता के द्वित में' 
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अपना छय कर दे | उसका एकमात्र कत्तव्य भी यही है । 
फासिटीवाद जहाँ यह समझता है कि सरकार के हित में अपने 
को उत्सग कर देता व्यक्ति का छक्ष्य और कत्तेव्य है वहीं वह यह भी 
समझता है कि व्यक्ति के प्रति सरकार का कोई भी कत्तंव्य नहीं है। 
सरकार के लिये उसकी दृष्टि में नेतिकता का भी कोई बन्धन नहीं है। 
क्योंकि वह यह मानता है कि शासन-सत्ता स्वयम्‌ ही नेतिकता का 
स्रोत है और वही नतिकता का निर्माण भी करती है। मुसोदिनी 
कहते हैं “वह सरकार ही है जो नागरिक को नागरिक बनाती है, उसे 
: अपने व्यक्तित्व की चेतना प्रदान करती और समाज में एकात्मता 
की सृष्टि करती है। सरकार की अक्षुण्णसत्ता स्वयम्‌ ही मूत्ते नैतिकता. 
है अतः वह जो करे वही उचित तथा विधय है।” इसी सिद्धान्त 
के आधार पर डचित-अनुचित तथा नीति-अनीति-विषयक फासिटी- 
बाद की धारणा आश्रित है। वह समझता है कि डचित और अनु- 
चित का कोई स्वतंत्र अस्तित्व नहीं है। सरकार जिसे कह दे,और 
जो कर दे वही उचित है। द 
. ' जमन नाजियों की कल्पना भी इस” सम्बन्ध में इटालडियन 
फासिस्टों से भिन्‍न नहीं है। श्री वागनर कहते हैं कि “हिटलर जो : 
निश्चय कर देते वही उचित हे और अनन्त काछ के छिये वही उचित 
होता है। सरकार-सम्बन्धी इस धारणा में दूसरी दृष्टि हो ही कैसे 
' सकती है। जो सरकार को . सवशक्तिपान्‌ मानता हो, जो उसे स्वतः 
साध्य समझता हो उसकी दृष्टि में उसके छिये न कोई कत्तंव्य हो 
सकता है. और न नीति-अनीति का कोई बन्धन। सब शक्तिमान्‌ निरं- 
कुश सत्ता वास्तव में वह शक्ति है. जिससे उत्कृष्ट अथवा आद॑रणीय 
दूसरा कोई पदाथ हो ही नहीं सकता। यही कारण है कि फासिटीवाद 
न व्यक्तिको, नसमाज को, न जगत्‌ को, न किसी आदश, सिद्धांत लक्ष्य 
या नीति को शासन-सत्ता से बड़ा मानता है ओर न समान सकता है। 
इस शासनसत्ता की रचना कैसे होती है इस विषय में भी 
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फासिटीवाद की कल्पना भयावनी है | वह कहता है कि ऐसीः सरकार 
की स्थापना वह समह करता है जिसका निर्माण अधि-पुरुषों? के द्वारा 
होता है। पाठक जानना चाहेंगे कि अधिपुरुषों की यह कौनसी बला 
. है। फाप्तिटीवाद यह मानता है. कि जगत्‌ में दो प्रकार के मनुष्य 
होते हैं। एक प्रकार वह होता है जो शासन करने के लिये ही जन्म- 
प्रहण करता है। दूसरे वर्ग की सृष्टि केवठ इस लिये होती कि वह 
शालित हो और शाप्कबरग की इच्छा तथा उसके संकल्प की पूर्ति का 
साधन बना रहे | यह शासकवर्ग ही 'अधि-पुरुषों' का समह होता है। 
अधि-पुरुषों' का छक्षण यह है. कि उनमें संकल्प की ओर इच्छा की 
शक्ति होती है | उसके संकल्प और उप्तकोी इच्छाशक्ति की अभिव्यक्ति 
बलपूवक शासनसत्ता को अपने अधिकार में कर लेने में ही होती है। 
शब्प्र, संघव और पशशक्तिके द्वारा अधि-पुरुष' शासनसत्ताका निर्माण 
करके अपनी इच्छाशक्ति और संकल्प-बछ का अभिव्यश्ञन करता है। 
दूसरा वग वह है जो इच्छाह्दीन, संकल्पहीन ओर शक्तिहीन होता 
है। उसका एकमात्र कत्तठ्य यही है कि वह 'अधि-पुरुष! के सम्मुख 
अपना सिर झुका दे और उसके संकल्प और इच्छा की पूत्तिका साधक 
बन जाय । 


फासिटीवाद की कल्पना यहीं समाप्त नहों होती । वह और आगे 
बढ़ता है तथा यह घोषणा करता है कि अधि-पुरुषों' का यह गुट भी 
एक व्यक्ति के नेठ॒त्व से ही सम्बालित होता है। वह समझता है कि 
नेता का निवौचन नहों अवतार होता है। न जाने किस रहस्यमय, 
अमते अभौतिक कारणों के फलस्वरूप ,किसी में नेतृत्व का आवेश हो 
जाता है और नेता समुपस्थित दिखाई देता है। फासिटीवाद के इस 
नेता के सम्मुख “अधि-पुरुषों' का शासकवर्ग आदर से नत मस्तक द्वो 
जाता है । फासिस्टों की दृष्टि में यह नेता शक्ति, नेतिकता, सत्य और 
ओऔघचित्य का मत्तस्वरूप है । उसकी इच्छा ही विधान दै । वह्‌ जो कहे 
: बंही न्याय और जो कंरे वही उचित है | उसे अपनेमन के अनुकछ 


१५३ फासिटीवादी प्रयोग 


शासनयन्त्र का निर्माण कर लेने का अक्षण्ण अधिकार है । वह जिसे 
चाहे अपना सहायक नियक्त कर छे और शाप का उत्तरदायित्व जिस 
प्रकार तथा जिसपर छोड़ना चाहें छोड़ दे। सरकार का सारा अक्भ- 
उपाद्न और ढाँचा एकमात्र नेता के प्रति ही उत्तरदायी है, उसी के 
संकेत पर उसे चलना है और उसी के आज्ञानुसार कार्य करना है। 
ऐसे नेता और उसकी ऐसी सरकार न किसी के अंकुश में है और न 
उसकी शक्ति तथा बिस्तार की कोई सीमा है । 


फासिटीवाद यह मानता है कि व्यक्ति और समाज के जींवन के 
प्रत्येक अंश, विभाग और क्षेत्र पर शासन-सत्ताका अबाघ, अपरिमित 
और स्वच्छंद अधिकार है। व्यक्ति क्‍या करे और क्या न करे, क्‍या 
सोचे ओर कयां समझे, क्‍या पढ़े और क्या लिखे, किससे मिल्ठे और 
कौन सा व्यवसाय करे आदि समस्त बातों का निर्धारण करने का 
सम्पूण अधिकार नेता को भ्राप्त है। उसके निर्णय में किसी प्रकार के 
संदेह करने अथका उसका विरोध करने का अधिकार किसी को भी 
नहीं है। ओर तो और फासिटीवाद यह भी समझता है कि क्या सत्य 
है क्या नहीं है। इसका निणय भी नेता ही करता है। वह यह 
नहीं मानता कि सत्य की कोई निरपेक्ष सत्ता अथवा प्रतिष्ठा है। वह्द 
समझता है कि सत्य की रचना भी मनुष्य ही करता है और वह 
रचना करने का अधिकार उसे है जो अधिपुरुष हे और जो अपनी 
इच्छा की शक्ति और शञ्ग् के बढ का आश्रय लेकर सारे समाज के 
जीवन का सूत्रधार बन जाता है। फासिटीवाद तो यहाँ तक स्वीकार 
कर लेता है कि नेता अपने छक्ष्य की सिद्धिमें जिसे सहायक समझेगा 
वही होगा सत्य और असत्य होगा वह जिसे बाधक मानता होगा। 

सत्य और असत्य की ऐसी उत्कलेदक और रोमांचक व्याख्या कहाँ 
'मिलेगी ? पर फासिटीवाद ऐसी कल्पना करने से भी न चूका | हिह- 
'छर अपने 'मेनकेम्फ! में निस्संकोच असत्य के अवलम्बन का समथन 
करते हुए कहते हैं. कि अपने हित के लिये असत्य को ग्रहण करके 
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उसका प्रचार इस तीत्रता और उम्मता के साथ करना चाहिए कि वही 
सत्य ज्ञात होने छगे। बिचार कीजिए जहाँ सत्य की भी ऐसी छीछा- 
लेदर हो रही हो वहाँ संस्कृति, ज्ञान और विषेक के लिये स्थान कहाँ हो 
सकता है । मनुष्य-जीवनकी सबसे महती विभूति ओर विशेषता सत्य 
के अनुश्नीछन की उसकी प्रवृत्ति ही है। संस्कृतियों का बीज इसी 
प्रवात्ति के गम में आरोपित है। जहाँ उसकी सत्ता भी मिटा दी जाय 
वहाँ ज्ञान की उपासना और वास्तविकता के साक्षात्कार की संभावना 
भी कहाँ रह सकती ? फासिज्म की इस दृष्टि और धारणा का ही यह्‌ 
परिणाम है कि उसके अधीन स्व॒तन्त्र विचार, स्वतन्त्र मनन तथा 
स्व॒तन्त्र ओर सत्यज्ञान के लिए स्थान भी नहीं रहा । विज्ञान हो या 
कला, साहित्य हो या दशन, इतिहास हो या राजनीति, धर्म-शास््र हो 
हक 3 किसी का स्वतन्त्र अस्तित्व फासिटीवाद की दृष्टि में 
सभी ज्ञान, विचार अथवा शास्त्र को वही रूप ग्रहण करना होगा 
जो रूप प्रदान करना नेता को अभीष्ट है। वेज्ञानिक, कलात्मक दाश- 
निक अथवा. ऐतिहासिक किसी भी वास्तविकता का कुछ भी महत्त्व 
नहीं है। नेता जिस दृष्टि से इतिहास को देखे उसी के अनुकूल रूप 
ग्रहण करने के छिये इतिहास को बाध्य होना पड़ेगा । यदि नेता यह 
कहता है. कि जमन जाति ही आर्यो' की जाति है और जो जगत्‌ की 
समस्त जातियों से भिन्न है तथा ईश्वर ने भूमंडछ पर एकच्छत्र शासन 
करनेके लिये उसकी सृष्टिकी है तो वही सत्य होगा ओर प्राणि-विज्ञान 
तथा इतिहास को उसी सिद्धांत का प्रातिपादन करना होगा । भले ही 
ऐतिहासिक अथवा वेज्ञानिक दृष्टि से यह सिद्धान्त निराधार हो, भले 
ही वह विक्षिप्त का प्रछापमात्र हो पर समस्त विश्वविद्यालयों को और 
बड़े-बड़े वज्ञानिक तथा ऐतिहासिक पंडितों को उसी की शिक्षा देनी 
पड़ेगी.। ग्रन्थकारों, छेखकों ओर रचयिताओं तक को तत्सम्बन्ध में 


चद्दी लिखना पड़ेगा जिससे नेता के उपयु क्त सिद्धान्त का प्रतिपादन 
'सथा प्रचार हो सके 
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फासिस्ट कहता है कि “विज्ञान का छक्ष्य अवश्य ही सत्य का 
अनुसन्धान करना है पर सत्य का अनुसन्धान भी उसे उसी रूप में' 
करने की रवतन्त्रता प्राप्त हे जिस रूपमें शासन-सत्ता सत्य के स्वरूप की 
देखना चाहती है” । 'गोवेल्स” एक स्थान पर कहते हें कि “जभनी में 
निरपेक्ष अथवा अराजनीतिक कछा जीवित नहीं रह सकती। जब' 
'तक ऐसी कछा जीवित है तब तक हमारा काम समाप्त हुआ नहीं 
समझा जा सकता ।” स्पष्ट है कि फासिज्म के सत से न कछा, न 
बिज्ञान, न इतिहास स्वतन्त्र है और न कछाकार, न वेज्ञानिक और न , 
ऐत्तिहासिक की दृष्टि स्वतन्त्र तथां निरपेक्ष और. वास्तविकता के 
अनुकूल रहनी चाहिए | वह यह मानता है कि अनुभूति और अभि- 
व्यक्ति वही होनी चाहिए जो सव-शुक्ति-सम्पन्न सरकार को अभीष्ट 
है । हिटलर एक स्थान पर साफ-साफ कहते हैं कि “इतिहास को 
ऐसी शिक्षा देनी होगी जिससे जमनीमें राष्ट्रामिमान का जागरण हो । 
_सारें मानव-समाज की संस्क्रति के इतिहास को इसी दृष्टि से पढ़ाना 
होगा | हमें वास्तविक-सत्य के खोज की चिन्ता नहीं है प्रत्यत उस 
प्रयोजन को सिद्ध करना है जिसे हम सत्य समझते हैं। जमनी की. 
 शिक्षा-पद्धति का उद्देश्य सिवा इसके और कुछ नहीं है कि व्यक्ति का 
निर्माण इस प्रकार किया जाय कि वह अपने राष्ट्र को छोड़कर और 
किसी बात को सत्य ही न समझे । वास्तविक सत्य गोण है जो सदा 
वांछनीय भी नहीं हो सकता ।” 


इस प्रकार फासिटीवाद की जो रूपरेखा हमारे सामने आती 
है उससे थह झलक जाता है कि उसका न कोई दशन है न कोई 
योजना और न कोई विचार-सरणि | वह उनमत्त का प्ररापमात्र 
ज्ञात होता है। वह उन सब का सवनाश करने की गुहार छगांता 
दिखाई देता है जिनका निर्माण विकास की महती यात्रा में अग्रसर 
हुए मांनवसमाज की प्रतिभा ने य॒ग-युग में किया था। उसकी दृष्टि 
में न सत्य को स्थान है न विवेक को ओर न मनुष्यता को। स्वतन्त्र 
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तन और सत्य की खोज भी जसके मतानुसार अबांच्छनीय है 
जिसके उन्मछन के बिना वह अपना काम अधूरा समझता है। 
सीघ-सीधघ बह केवछ एक बात मानता है और वह यह कि व्यक्ति हो 
अथवा समाज, राष्ट्र हो या जगत्‌ सब की भलाई इसी में है जिसमें 
निरंकुश और पशबछ-प्रश्रति सरकार की भाई है। यह सरकार 
यद्यपि स्वच्छनद है पर उसका निर्माण जन-समाज की इच्छा के 
अनुकलछ नहों प्रत्युत उस व्यक्ति अथवा गुट के इच्छानुसार होता है 
जो शस्त्र और शक्ति के सहारे अधिकार-सूत्र ग्रहण कर छेता है। 
ऐसे ही व्यक्ति अथवा समह को शासन करने का अधिकार है ओर 
दूसरों का जन्म इसलिये हुआ है कि वह शासनसत्ता के सम्मुख धरा- 
चुम्बन करता रहे | ऐसा करके ही व्यक्ति और समाज अपने कत्तव्य 
की पूति कर सकता है। तात्पय यह कि फासिटीवाद खुल्छमखुल्छा 
घजिसकी छाठी उसी की भैंस” के सिद्धान्त को न केवल ग्रहण करता 
है, अपि तु उसे ही धमं, नीति और सत्य-सम्मत समझता है। इसी में 
बह जगत्‌ और मनुष्य-लमाज का कल्याण और उसका विकास 
समझता है । 

पाठक देख सकते हैं कि इस विचार शूंखछा में किस मनःस्थिति 
की अभिव्यक्ति है। जो कल्पना फासिटीवाद व्यक्त करता है. उसमें 
स्थान केवछ एक वस्तु के छिये है ओर वह है शारीरिक बछ तथा शख्र- 
शक्ति। उसकी सारो विचार-धारा, शक्ति की महिमा स्वीकार करके ही 
प्रवाहित होती है | शक्ति के द्वारा अधिकार की प्राप्ति को ही वह 
मानव-जीवनका चरम छरक्ष्य समझता है। वह यह स्वीकार ही नहीं करता 
कि सनुष्य के जीवन का आदुश सुख की प्राप्ति करना है। वह साफ- 
साफ घोषित करता है कि सुखप्राप्ति की इच्छा केवछू पशुओं के योग्य 
है। उसकी दृष्टि में प्रकृति ने मनुष्य में दूसरे पर शासन करने की 
' प्रकृति भर दी है। यही है एकमात्र प्राकृतिक सत्य जिस ओर जीवन 
का अभिगम्न अभीष्ट है ।- वह बल को द्वी सत्य-असत्य का, न्याय- 
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अन्याय का और उचित-अनुचित का निर्णायक समझता है। कौन 
“अधि-पुरुष' है किसका जन्म केवछ शासन करने के छिये हुआ है, 
कौन नेतृत्व का अधिकारी है आदि बातों का निशय भी शक्ति द्वारा 
' ही होता है । ु 

यही कारण है कि फासिज्म युद्ध और रक्तपात को वांछनीय 
समझता है, उसकी प्रशंसा करता है और मानब-समाज के विकास 
तथा कल्याण के छिये उसे आवश्यक मानता है। उत्तम पुरुष की 
पहिचान यद्ध और हिंसा के द्वारा ही होती हे और मनुष्य को साहस 
तथा वीरता का प्रद्शन करके अपना विकास करने का अवसर. उसी 
के द्वारा मिछ्तता है। फासिटीवाद को यद्ध और हिंसा में ही मानव- 
जीवन और स्माजका प्रयोजन पूण होता दिखाई देता है। फासिटियों 
के उद्गारोंमें आप सदा यद्ध और रक्तपात का समथन और प्रतिपादन 
पावेंगे । मुसोलिनी को “मनुष्य के सारे गुणों और उसकी सारी 
योग्यता का आधार यद्ध” में दिखाई देता है। विनाशक अख्-गशस्णतरों 
में वे सौन्दय देखते हैं। वह कहते हैं कि “शब्दों में सौन्दय होता है 
पर राइफल और मशीनगन में रणपोत तथा बम-प्रहारी विमानों के 
तोपों की गड़गड़ाहट और खडग की झनकार में उससे कहीं अधिक - 
सुन्दरता होती है ??” जमन नाजियों के मत से “श्राणि-विज्ञान के 
अनुसार यद्ध आवश्यक और -वांछनीय वस्तु है। यद्ध ही जीवन का 
नियामक है जिसंके अभाव में सानव जाति का पतन हो जायगा 
ओर उसकी सारी संस्कृति चौपट हो जायगी।” यद्भ की प्रशंसा, 
आवश्यकता और इष्टता का समथन करने वाले उद्धरणों को यदि 
फासिटियोंके साहित्य से उद्धत किया जाय तो एक बृूहत्‌ ग्रन्थकी रचना 
हो जायगी । 

इस प्रकार आप देखेंगे कि फासिटीवाद अन्ध पशुबलछू, हिंसा, 
रक्तपात और निदेढडन का समथक है। वह अधिकारसत्ता की अप्ु- 
ण्णता और उसकी अपरिसीम निरंकुशता का प्रतिपादक है| बलपूबंक 
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. शक्ति और अधिकार की प्राप्ति ही जीवन का एकमात्र नेतिक प्रयोजन 
समझता है। वह सत्य और असत्य, नीति और अनीति का कोई 
स्व॒तन्त्र-अस्तित्व स्वीकार नहीं करता। उसकी दृष्टि में तछवार चाहे जो 
कर दे बही न्याय और वही नीति है। वह शक्तिशाली की इच्छा को द्वी 
विधान मानता है और उसके सिवा सत्यासत्य की विवेचना करने का 
अधिकार भी किसी दूसरेको नहीं देता है। बछशीछ की दृष्टि और सत 
के विरुद्ध विचार करने और सोचनेकाी भी वह अपराध मानता है। 
इसी कारण किसी दूसरे विरोधी दर को जीवित रहने का अधिकार 
भी नहीं देता । एक ही दछ होगा और वह होगा नेता का। दूसरा 
दल केवल शासितों का है जिनका धम आज्ञापालन के सिवा दूसरा 
नहीं है। वह छोकतन्त्रवाद की इस कल्पना को भी स्वीकार नहीं 
करता कि समाज में अधिक से अधिक छोगों के अधिक से अधिक 
सुख ओर भाई का सम्पादन करना वह नेतिक आधार है जिसपर 
समाज अथवा सरकार का निर्मोण होना चाहिए। छोकतन्त्र व्यक्ति 
को महत्त्व देता है ओर यह घोषणा करता है. कि समाज में प्रत्येक 
व्यक्ति को अपना विकास करने का अधिकार समानरूप से प्राप्त है । 
कानून की दृष्टि में ठ्यक्ति को समान पद इसी कारण प्रदान किया 
जाता है। फासिटीवाद समता के इस सिद्धांत को अस्बीकार करता 
है और यह भी नहीं मानता कि शासनसत्ता से समान रुपेण छाम 
उठाने का अधिकार व्यक्ति को प्राप्त है। कै. 
मुसोलिनी कहते हें कि “फासिटीबाद छोकतन्त्र को ग्रहण नहीं 
करता और इस परम्परागत.असत्य तथा निराधार सिद्धान्त का विरोध 
करता है कि प्रत्येक व्यक्ति को समान रूपेण राजनीतिक तथा सामा- 
'जिक अधिकार प्राप्त होना चाहिए”? छोकतन्त्र के बहुमतवाद को भी 
बह स्वीकार नहीं करता। मुसोदिनी के शब्दों में “फासिटीवाद यह 
नहीं समान सकता कि किसी बहुसत दछ को केवछ इसलिये कि वह्द 
बहुसब्डयक है. मानव समाज के सद्वालन तथा शासन का अधिकार 
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प्राप्त हे। वह यह भी नहीं मान सकता कि संख्या का बल द्वी केवछ 
शासन करने का अधिकारी है। उसका यह्‌ विश्वास है कि मनुष्य 
समाज में अ-समता की सृष्टि प्रकरति ने ही कर दी है। यह असमता न 
केवछ अटल है, किन्‍्त छामप्रद और फलदायक भी है। वोट का व्यापक 
अधिकार देकर इस असाम्य को मिटा देना असम्भव है। व्यक्ति की 
भाई और व्यक्तिगत स्व॒तन्त्रवा को समाज का आधार मानना न 
केवल अआमक है प्रत्युत प्रकृति के विधान के प्रतिकछ दिखाई देता है।?” 
जब फासिटोवाद व्यक्ति के व्यक्तित्व को ही स्वीकार नहीं करता तब 
व्यक्तिगत स्वतन्त्रता का प्रश्न ही कहाँ उठता है। वह तो यही मानता 
है कि व्यक्ति का व्यक्तित्व यदि है तो शासनसत्ता की सुविधा की 
पू्ि के छिये ही है। फलछतः व्यक्ति की स्वतन्त्रता वही. है जो उसे 
शासक द्वारा प्राप्त होती है ।. फासिटीवादी राष्ट्र में व्यक्ति “अपनी 
उस्त सारी स्व॒तन्त्रता से वच्चित कर दिया जाता है जिसे शासक व्यथे 
और हानिकारक समझता है। सरकार उतनी ही स्वतन्त्रता प्रदान 
करती है जितना आवश्यक समझती है। किस सीमातक समाज व्यक्ति- 
गत स्व॒तन्त्रता का उपभोग करे ओर किस सीमातक न करे इसका 
निणय करने का अधिकार सरकार को ही प्राप्त है। उपयु कत वाक्य 
मुसोलिनी के हैं जिससे व्यक्ति और राज के सम्बन्ध में फासिटीवाद 
- की कल्पना स्पष्ट हो जाती है । 
..._ उपंयु कत कुछ वाक्यों में फासिटीवाद के स्वरूप का जो चित्रण 
किया गया है उससे यह स्पष्ट हो जाता है कि छोकतन्त्र की कल्पना से 
उसका कितना और केध्षा सहज वपरीत्य है। जनता राजनीतिक 
अधिकार से वशद्चित है और व्यक्तिगत स्वतन्त्रता तथा मनुष्य के नेस- 
गिक अधिकार की कल्पना भी उसके लिये विजातीय है। जब राज- 
नीतिक क्षेत्र में समाज की यह स्थिति हो तब आर्थिक समता और 
आर्थिक स्वतन्त्रता का प्रश्न ह्वी केसे उठ सकता है। पहले ही कह चुका 
हूं कि फासिटीवाद मनुष्य की असमता को न केवछ स्वीकार करके 
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बरन्‌ उसे प्रकृति का अटछ विधान तथा समाज के विकास का एक- 
मात्र साधक समझ कर अग्रसर होता है । यदि बह इस दृष्टि को ग्रहण 
न करता तो केसे मानव समाज को अधि-पुरुष और साधारण दास के 
दो वर्गो' में विभक्त करता ? तात्पंय यह कि जिस विचारधारा का 
अधार ही असमता का सिद्धान्त हो वहाँ आर्थिक समता की बात ही 
केसे उठ सकती है | जेसे राजनीतिक क्षेत्र में वेसे ही आर्थिक क्षेत्र में 
भी फासिटीवाद जन-समाज का केवल एक ही कर्तव्य मानता है और 
बह यह कि व्यापक जन-बर्ग राजसत्ताके आज्ञानुसार उत्पादन के आव- 
इयक काममें छगा रहे। साधारण मनुष्यको वह पशवत्‌ मानता है जिसका 
काम है कि अपने छिये निर्दिष्ट पथ पर चुपचाप चलता चला जाय । 


व्यक्ति की सत्ता बह आशिक क्षेत्र में भी नहीं मानता। वह 
उत्पादकवग को उसके विभिन्‍न पश के अनुसार विभकक्‍त कर देता है। 
जो जिस परशे में हे वह अपना अलग अस्तित्व नहीं रखता प्रत्युत उस 
पेश के संघ का एक अंगमात्र है। फासिटीवाद की कल्पना उसके 
“कारपोरेशन” में व्यक्त है। प्रत्येक पेश में छंगे हुए उत्पादक अथवा 
पूँजीपति, मजदूर अथवा मालिक सभी को सम्मिलित रूप से एक 
समह के रूप में फासिटीबाद देखता है और यदि व्यक्ति है तो उसे 
उस व्यापक उत्पादक समह का एक पुरजा सात्र समझता है | व्यक्ति 
का उस समह से न तो प्रथक अस्तित्व है ओर न उसकी दृष्टि में कोई 
अधिकार । इटली में इसी सिद्धान्त के आधार पर विभिन्‍न देशों का 
संघटन किया गया है जिसे “कारपोरेशन! कहते हैं। इन संधों में 
मालिक और मजदूर सभी सम्मिलित किए जाते हैं। इटछी की फासिटी 
सरकार इन संघों को प्रतिनिधित्व प्रदान करती है। कारपोरेशन! का 
मे यह होता है कि वह अपने व्यवसाय की देख-रेख करे, मजदूरों की 
मजदूरी, काम के घंटे, छुट्टी आदि की व्यवस्था करे। बह यह भी 
देखे कि मजदूर काम करते हैं अथवा नहीं तथा उत्पादन की गति में 
'किसी कारण कोई बाघा तो उपस्थित नहीं होती | राजनीतिक दशा में 
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यह 'कारपोरेशन! फासिटी सरकार की व्यवस्थापक सभा में अपना 
प्रतिनिधित्व करने के लिये प्रतिनिधि की नियुक्ति करता है । स्मरण 
रखना चाहिए कि प्रतिनिधि का निर्वाचन नहीं नियुक्ति की जाती है 
और नियुक्ति व्यक्ति कारपोरेशन' के ही सदस्यों में से होता है | यह 
न समभमिएगा कि यह संस्था छोकतन्त्रात्मक ढंग की है अथवा उसका 
संघटन मजदूरसक्ों की भांति होता है। 

'कारपोरेशन' के संघटन में फासिटी सिद्धान्त की ही अभिव्यक्ति 
होती है। फासिटीवाद किस प्रकार की कल्पना राजसत्ता के स्वरूप 
के सम्बन्ध में करता है उसी का संक्षिप्त संस्करण उसके 'कारपोरेशन!' 
में दिखाई देता है। फासिटीवाद व्यक्ति अथवा समूह का कोई 
स्व॒तन्त्र अस्तित्व नहीं मानता। उसकी दृष्टि में प्रभ्नु-शक्ति-सम्पन्न 
शासनसत्ता ही वास्तविकसत्ता है और व्यक्ति अथवा समाज का अस्तित्व 
उसीके अधीन है । वे दोनों सरकार द्वारा प्रदत्त अधिकारों के ही अधि- 
कारी हैं क्योंकि उनका अपना कोई अधिकार नहीं है । व्यक्ति अपनी 
अभिव्यक्ति समूह में करता है और समूह के रूप में ही कत्तव्य-पालन 
करता है ओर समह की अभिव्यक्ति अक्षण्ण-शक्तिशालिनी सरकार के 
द्वारा होती । फासिटीवाद कारपो रेशन” का निर्माण इसलिये करता है 
कि सरकार रूपी वास्तविक सत्ता की आत्मा व्यापकरूप से उसके द्वारा 
समाज के अज्ज-प्रत्यड्रा तक पहुँचकर उसे सजीव बनाए रखे । तात्पय 
यह कि 'कारपोरेशन' शासन-सत्ता के अधीन उसके हाथ में एक साधन है 
जिसके द्वारा वह अपने अधिकार का विस्तार व्यक्तिगत और सामा- 
जिक जीवन के कोने-कोने तक कर सके | इटली की फासिस्ट खरकार 
ने इन कारपोरेशनों' की रचना करके राष्ट्रीय जीवन की सारी गति 
को अपनी मुद्ठी में कर छिया था। 'कारपोरेशनों? के पदाधिकारियों 
की नियुक्ति सीध-सीधे सरकार द्वाराही होती थी | किसी पेश -के 
प्रत्येक व्यक्ति को यह अधिकार नहीं था कि वह अपनी इच्छा के 
अनुसार, 'कारपोरेशन! का सदस्य हो सके। 'कारपोरेशन” जिसे 
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चाहते उसे सदस्य बनाते और जिसे चाहते उसे अपनी पंक्त्त में लेने 
से इनकार कर देते। इस प्रकार कारपोरेशन' का संघटन स्पष्टतः सर- 
. कारी संस्थाओं के रूप में होता है। इन्हीं की ओर से व्यत्रस्थापक 
सभा में प्रतिनिधि नियुक्त कर दिया जाता था । 

यह नियुक्ति भी सदस्यों के बोट से नहीं होती । 'कारपोरेशन' 
जिन पदाधिकारियों की नियुक्ति सरकार करती है वे उसी के सद्कु त 
पर प्रतिनिधि नियुक्त कर दिया करते हैं। टोठेलेटेरियन' राजव्य- 
बस्था का यद्दी रूप है। फासिटोबादी दाशनिक इसी निरंकुश और 
बबर राज्यव्यवस्था की कल्पना को विचित्र और अस्पष्ठ वाक्‍्यों के 
परिधान से ढेक्रकर इप्त प्रकार सामने उपस्थित करते हैं मानों कोई 
अत्यन्त गहन और गूढ़ बात कह रहे हों । नीचे छिख्ले वाक्य पर 
दृष्टिपात कीजिए । “जिस प्रकार हमारा मस्तिष्क वाणी के द्वारा अपना 
भावव्यक्त करता है और शारीरिक गति के द्वारा अपना सक्रियता 
का प्रयोजन प्रकट करते हुए भी वाणो और गति की सोम से कहीं 
अधिक विस्तृत और परे होता है उत्ती प्रकार राजसत्ता यद्यपि'कारपो- 
रेशन' के द्वारा अपने को व्यक्त करती है और उप्ते अधिकारांश प्रदान 
करके सजीव बनाती है तथापि राजसत्ता के व्यकित्तस्व की अक्षुण्णता 
अक्षत बनी रहती है क्योंकि वह समस्त 'कारपोरेशनों? के सम्मिलित 
योग की सीमा का अतिक्रमण कर जाती है |” यह वाक्य यद्यपि 
शब्दजारछ में वास्तविक भाव छिपाने की चेष्टा करता है तथापि उसमें 
फासिटीवाद की शासन-सत्ता की प्रकाण्ड कल्पना कैसी भयावनी है । 

ऋषि-मुनि कहते हैं. कि निराकार त्रह्म की ही अभिव्यक्तित्त विराद 
दृश्य-अच्श्य जगत्‌ के रूप में होती है. पर वह ब्रह्म स्वयम्‌ इस भव- 
प्रपत्ब की सीमा का अतिक्रमण कर जाता दे। उनकी कल्पना है कि 
पूण से पूर्ण निकछता है. फिर भी पूण ही शष रह जाता है। विचार 
तो कीजिए कि फासिटियों की सरकार' सम्बस्धी धारणा किस ब्रह्म की 
कल्पना से कम दे १ उनकी दृष्टि में वही सब कुछ है, उसी की 
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अभिव्यक्ति समूह ओर व्यक्ति में है, उसी के प्रकाश से सब प्रकाशित 

होते हैं और उसी से प्राप्त अधिकार से अधिकारी बनते हैं पर यह सब 

होते हुए भी वह उनकी सीमा से परे है, अक्षण्ण और अक्षत है। 

ऐसी सत्ता के अधिकार-्षेत्र से सामाजिक जीवन का कोई भी पहल 
बचा नहीं रह सकता । फछत:ः टोटलेटरियन? राष्ट्र की अधिनायक- 

वादिनी राजसत्ता किसी का कोई आर्थिक हित भी स्वीकार नहीं 

करती । उत्पादन, वितरण और डउपमोग की सारी व्यवस्था पर उसी - 
का एकाधिपत्य होता है। विनिमय, मुद्रा, उद्योग आदि कितना और 

केसा माल पैदा करे, किस पदाथ का मूल्य कितना हो, कौन उद्योग- 

पति कितना मुनाफा कमाए आदि सारी बातों का निणय उद्ी के 

संकेत पर होता है । स्पष्ट है कि वह न मजदूर का अधिकार मानती 

है ओर न मिलछ-मालिक का । मजदूर कितने घंटे काम करे, कितना 

अवकाश पावे, कितनी मजदूरी कमाए, उसके राजनीतिक अधिकार 

क्या हों, वह किस प्रकार मिले जुले, केसघा जीवनयापन करे आदि 

बातों का निश्चय भी सरकार ही कर देती हे । 


गत प्रृष्ठों में छिख चुका हूँ कि रूस की बोल्शेविक सरकार भी 
ऐसे ही संबंदयापी अधिकारों का उपभोग करती है। पर उसमें और 
'फासिटी सरकार में मौछिक भेद है। फासिटां सरकार राजनीतिक 
अधिकार-सत्ता की स्वामिनी हो जाती है पर आर्थिक संघटन में कोई 
मौलिक परिवतेन नहों करती । उप्तके अधीन मिछ-मालछिक और मज- 
दूर, किसान और जमींदार, महाजन ओर सूदखोर, व्यक्तिगत रूप 
से व्यवसाय करने वाले हैं। और व्यक्तिगत सम्पत्ति ज्यों की त्यों 
बनी रहती है। वह सरकार जो करती है वह केवछ इतना ही है कि 
सब को अधिकार-बंचित करके अपने को ही सबस्व की. अधिकारिणी 
बना देती है ओर सब का उपयोग एकमात्र अपने हित और अपनी 
सुविधा की दसे करती है| वह सरकार ऐसी होती है जिसके निर्माण 
में न मजदूर का हाथ है, न किसान का न जन-समाज का। बोल्शें- 
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बिक सरकार यद्यपि सबस्व की अधिकारिणी है तथापि वह सारे 
आर्थिक संघटन को बदछ कर नए समाज की रचना करती है| मज- 


दूर तथा उत्पादक जनवग के हाथ में अधिकार सत्ता समर्पित कर देने 
की कल्पना करती है । 


अब हिटलर के नाजीवाद पर भी दृष्टि डाछ ढीजिए। आप 
देखेंगे कि उसमें उपयु क्त फासिटी कल्पना का ही चरम रूप विकसित 
हुआ है । बह वास्तव में एक पग और आगे बढ़ गया है । नाजीवाद 
केवछ इतना ही स्वीकार नहों करता कि जिनमें अधिकार-सत्ता प्राप्त 
कर लेने की शक्ति है वे ही शासन करने के अधिकारी होते हैं. वरन 
यह घोषणा भी करता है. कि धरातछ पर एकमात्र नार्डिक जाति ही 
ऐसा समह है जिसमें ऐसी योग्यता तथा शक्ति है कि वह सारे जगत्‌ 
का शासन करे । उसके मत से जमनों की सृष्टि जगत्‌ की प्रज्नुता के लिये 
ही हुई है और जब तक यह छक्ष्य पूरा नहीं होता तब तक न 
भूमण्डल का कल्याण हो सकता है और न मानवता का विकास सम्भव 
है। तात्पय यह है कि नाजीवाद मुख्यतः जातिगत श्रष्ठता के सिद्धान्त 
'पर आश्रित है। वह आय-पुरुष, ही नहीं अधि-जाति के भी अस्तित्व 
में विश्वास करता है। नाजीवाद की इस कल्पना का आधार न कोई 
तक है न कोई ऐतिहासिक वास्तविकता, और न कोई वेज्ञानिक 
सिद्धांत । वह आश्रित है केवछ अंधविश्वास पर, उम्र उत्कण्ठा तथा 
विचित्र मनःस्थिति और उन्मत्त भावुकता पर । नाजीवाद अपनी उप- 
यु क्‍त धारणा को बुद्धि-विवेचना अथवा तक की सीमा से परे सम- 
झता है। वह कहता है कि यह धारणा परिणाम है उस दिव्य ज्ञान 
और आन्तरिक उद्प्ररणा का जो अकस्मात्‌ उसके नेता को प्राप्त हो गया ! 


ऐसी स्थिति में इतना स्पष्ट हो ही जाता है कि नाजीबाद न तो 
कोई योजना जानता है न व्यूहन । न उसकी कोई सुविचारित पद्धति 
है ओर न काय-कारणबद्ध प्रयोग । धार्मिक कट्टरता और कठमुल्लापन 
जिंस प्रकोर बुंड्िहीन उत्तेजना की आग सुरूगाने में समथ होता दै 
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उसी प्रकार नाजीवाद अंधविश्वास पर आश्रित धारणा को लेकर 
जमन-जनता की शक्ति, भाव॒ुकता और क्रोध को भड़का देने की चेष्टा 
करता है। वह प्रत्येक जमन को इसी के द्वांरा अकल्पित बलिदान 
और अद्म्य वीरता के लिये आँखें मुदकर आगे बढ़ने के लिये. उमा- 
डृता है। यही धारणा और प्रक्रिया नाजीवाद की विशषता है। जहाँ- 
तक सरकार, नतिकता, व्यक्ति; समाज और जीवन के लक्ष्य आदि 
प्रश्नों का सम्बन्ध है वहाँ नाजीवाद की वही दृष्टि है जो फासिटीवाद 
की है | वह भी उसी प्रकार व्यक्तिवाद का विरोधी है और मनुष्य की 
असमता का समथक है. जैसे फासिटीवाद | शासन-सत्ता से बड़ी 
किसी शक्ति या संस्था को वह भी स्वीकार नहीं करता | शासन-सत्ता 
उसकी दृष्टि में भी कोई राजनीतिक संघटनमात्र नहीं है। वह सम- 
झता है कि शासनसत्ता वह विभ्रु और बिराट सत्ता है जिसमें सारा 
जन-समाज अथवा सारी जाति समाविष्ट है। 


समाज अथवा राष्ट्रकी सारी भावना, इच्छा और संकल्प का अधिष्ठान 
अधिनायक और उसका दर करता है। इसी धारणा के आधार 
पर वह यह दावा करता है कि नाजीवादी सरकार की भावना, इच्छा 
संकल्प और काय के. सिवा राष्ट्र की दूसरी भावना या इच्छा नहीं 
हो सकती | नाजीबाद मानवसमाज के इतिहास की व्याख्या भी इसी 
जातिवाद के आधार पर करता है। वह समझता है कि मानवसमाज 
की सारी गति और उप्तके इतिहास का सारा प्रवाह विभिन्न देशीं में 
बसने वाली भिन्न-भिन्न जातियों की गति-शीछता से सम्बद्ध ग्हा है ! 
इतिहास का सन्बन्ध न महान्‌ आदर्शो' से रहा है, न वर्गों के संघ 
से ओर न मनुष्य की स्वतन्त्रता के संघ से | सदा से जातियों-में जो 
टक्कर होती रही है उसी से इतिहास का निर्माण होता रहा है । 'रोजेन- 
चग के मत से इतिहास का एक ही लक्ष्य पहले भी रहा है और आज 
भी है | वह छक्ष्य यह है कि जमनी की नार्डिक जाति के अस्तित्व की 
रक्षा ओर उसके रक्त की गुद्धि को जायं | जिसके फलस्वरूप सेंविष्य में 
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उस जाति को शक्ति तथा महत्ता प्राप्त हो सके । नाजीवादी पण्डित 
यह ससझते हैं कि यही एकमात्र ऐतिहासिक आवश्यकता है और इसी 
ओर होना चाहिए इतिहास का प्रवाह | 

इतिहास का यह प्रवाह क्‍यों होना चाहिए इसका उत्तर देते हुए 
नाजीवादी यह कहेगा कि जगत्‌ में यद्यपि अनेक और मित्र-जातियाँ - 
हैं पर आधुनिक युग में जमन जाति ही जगत्‌ पर अधिकारसत्ता 
स्थापित करने की योग्यता रखती है और उसी में यह सामथ्य है कि 
मनुष्य को संस्क्रत बनावे, उसका नियन्त्रण करे और वसुधा के बभव 
का उपयोग उसके हित में कर सके । इस विश्वास को नाजीवाद ने धर्म 
का रूप दे रकखा है । उस धम का एक ही सिद्धांत है और वह यह 
कि नार्डिक जातिकी रक्षा की जाय | इसके लिये उन तमाम विजातीय 
जातियों का सफाया कर देना भी उचित समझता है जो मिश्रित होकर 
नार्डिक रक्त को भश्रष्टकर रही हैं। इस रक्तशुद्धि की मंहती आवश्यकता 
नाजीवाद को प्रतीत होती है क्योंकि उसी में उसे उस शक्ति का उद्धव 
दिखाई देता है जिसके सहारे जमन जाति जगत्‌ पर अपनी विजय- 
पताका फहराने में समथ हो सकेगी । नाजीबाद यह समझता है कि 
नाडिक जाति के रक्त में और उस भूखण्ड में जहाँ उस जातिका निबास 
है कुछ ऐसी रहस्यमय विशेषताएँ प्रकृति द्वारा भर दी गई हैं कि वह 
जाति और वह भूमि. जगत्‌ की अन्य समस्त जातियों में उत्तम तथा 
उत्कृष्ट है। केसे कब ओर क्‍यों प्रकृति ने यह किया, ऐसा होने का 
प्रमाण क्या है अथवा किन प्रमाणों से इस दावे की पुष्टि हो सकती है 
आदि प्रश्नों के लिये नाजीवाद स्थान भी नहीं देता। धम की बातों 
में शंका और तक तथा बुद्धि के लिये स्थान ही कहाँ रहता है । 

इस सम्प्रदाय के देवता हिटलर हैं। एक नाजी लेखक कहता है 
कि “हम ईसा को केबछ एक ही रूप में ग्रहण कर सकते हैं और वह 
रूप है हिटलर का ।” तात्पर्य यह कि हिटलर को देवदूत अथवा पैग- 
स्वर अथवा अवतार का रूप प्रदान कर दिया गया। नाजीवादी 
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संमझता है कि स्वग में बेठे भगवान्‌ ने हिटलर को जमनभूमि पर 
भेजा हैं इसलिये कि वह इतिहास और प्रकृति का लक्ष्य पूरा कर 
सके । जहाँ यह्‌ धारणा और विश्वास हो वहाँ बुद्धि और बिवेक के 
लिये कहाँ स्थान है ? नाजीवाद नार्डिक जाति की सरबतन्त्रता और गौरव 
का प्रतिपादक है | उधर हिटलर में ही नार्डिक जाति की सारी विशे- 
षता और उत्तमता का समावेश हुआ | वह उप्तके सजीव और पुद्ची- 
भूत प्रतीक हैं | अतः नेतृत्व तथा अपरिमित और निरंकुश अधिकार 
के वे अधिकारी और उपभोक्ता हैं। सारी शक्ति और सारा अधिकार 
उन्हीं में केन्द्रस्थ है । उनका कहना सत्य, उनका कहना न्‍्याय्य और 
उनकी इच्छा ही नीति है । यही दो सत्य हैं जिन्हें नाजीवाद दिकका- 
छावच्छिन्‍न्न समझता है। इस सत्य की पूर्ति के छिए प्रत्येक व्यक्ति 
अस्तित्व रखता है और शासनसत्ता के अधिकार के अधीन है | 
इसके सिवा व्यक्ति का न कोई कत्तंव्य है और न कोई अधिकार क्‍्यों- 
कि इसी में नाजीधर्म की पूर्ति और इतिहास के प्रयोजन की सिद्धि है। 
इसी के फलस्वरूप जगत्‌ की ह्वीन जातियों को श्रष्ठ नार्डिक जाति 
सभ्य ओर सुसंस्क्रत बना सकेगी । 


नाजीवाद के व्यावहारिक रूप की विवेचना करते हुए श्री राबट 
ए० त्रं डी अपनी प्रसिद्ध पुस्तक “स्पिरिट एन्ड स्ट्क्चर आफ जमन 
फेसिज्म”” में छिखते हैं कि “नेशनछ सोशहछिस्ट पार्टी ( जमनी का 
नाजीदुछ ) ही देश की जनता की इच्छा और संकल्प को व्यक्त 
करती है । राष्ट्र का सर्बोत्कृष्ट नेता अपने सहकारियों को यह आदेश 
दे देता है कि उन्हें क्या करना चाहिए। ये सहकारी फिर अपने 
अधीन काम करनेवाले कमचारियों को बता देते हैं कि उन्हें क्या-क्या 
करना चाहिए। देश भर में फेले हुए ये अधीन कम चारी किसानों, 
मजदूरों, तथा व्यापक जनसमाज को भी आदेश दे देते हैं कि उन्हें 
क्या करना चाहिए, क्‍या उत्पादन करना चाहिए और क्‍या बेचना 
चाहिए और स्वयम्‌ क्या प्राप्त करना चाहिए और किसे अपनी संपत्ति 
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समझना चाहिये । नाजीवाद में शक्ति और अधिकार का केसा भया- 
बना केन्द्रीकरण हुआ है ओर शासनसत्ता निरंकुशता के किस उत्तुद्ठ 
शिखर पर पहुँची हुई है यह इसी से स्पष्ट हो जाता है। सारी शक्ति 

क व्यक्ति की मुद्ठी में है ओर वहीं से अधिकार-धारा अधोमख 
प्रवाहित होती है। हिटछर की इच्छा-अनिच्छा पर ही सारा राष्ट्र 
उठने-बेठने के लिये बाध्य है । 


इस कल्पना में छोकतन्त्र अथवा समाजवाद, शान्तिवाद अथवा 
अन्तर्राष्ट्रीयतावाद के लिये रख्वमात्र भी गुल्लाइश कहाँ है । समाज की 
स्व॒तन्त्रता अथवा व्यक्तिगत अधिकार, राष्ट्रों के परस्पर सहयोग अथवा 
पारस्परिक मानवीय सद्भाव, अन्तर्रष्टरीय सौजन्य अथवा विश्व की 
शान्ति की सम्भांवना भी नहीं रह जाती। ऐसी स्थिति में नाजीवाद 
की विचार-धारा जिस राष्ट्रीय और अन्तर्राष्ट्रीय नीति का प्रजनन करेंगी 
उसकी कल्पना कर लेना कठिन नहीं हे ! युद्ध, रक्तपात, आक्रमण- 
शीछता, दछकन और शोषण के सिवा नाजीबाद की अन्तर्राष्ट्रीय नीति 
का और कोई आधार नहीं हो सकता। जगत्‌ में अशान्ति, भय, 
अविश्वास, और सशख्नता की प्रतिस्पर्धा का सजन कर देने के सिवा 
उस नीति का दूसरा परिणाम भी नहीं हो सकता । हिटछर को जगतू 
क्री शान्ति और व्यवस्था वस्तुतः स्थायी रूप में केवछ एक ही स्थिति सें 
दिखाई देती है। वह स्थिति तभी उत्पन्न होगी जब जगत्‌ की सर्बों 
व्कूट जमन जाति धरित्री को अपने अधीन करके अपना छक्ष्य 
पूणश कर ले । 

अपनी इस नीति पर हिटलर स्वयम्‌ प्रकाश डाछते हैं। उन्हीं के 
शब्दों में उनका मन्तव्य पढ़िए । वे कहते हैं कि “मानवता और 
शान्तिवाद के सिद्धान्त सम्भव हो भछे हों पर वे उसी समय भले होंगे 
ज़ब भूमण्डल की सवश्रष्ठ जाति बिश्व पर विजय प्राप्त करके उसे 
अपने अधीन कर कछे और उसका निदछन करके स्वयम्‌ स्वामिनी बन 
जाय.। अतः पहले युद्ध करो ओर तब बाद में झान्ति की बात कर ली 
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जायगी | यदि जमन जनता अपने एक सम्बन्ध पर स्थापित झण्ड- 
प्रवृत्ति (हड इन्स्टिक्ट) की अधिकारिणो रही होती और जमनी ने यदि 
अबतक संसार का राज्य प्राप्त कर लिया होता तो सम्भवतः हम उस 
शान्ति को प्राप्त कर चुके होते जिसकां नाम छे-छेकर कुछ भ्रान्त शांति 

बादी बुद्धि-भेद फेछाया करते हैं । बह शान्ति जब मिलेगी तब उसकी 
रक्षा विछासी व्यभिचारियों की शौकीनी से नहीं प्रत्युत उस प्रभुराष्ट् 
के विजयी खड़ग के द्वारा हो. सकेगी जो जगत्‌ को उन्नत संस्कृति की 
ओर अग्रसर करता है।” 


जिस उनमाद का परिचय उपयुक्त वाक्यों में मिछ रहा है उस पर 
'क्या अधिक टीका अपेक्षित है ? स्पष्ट द्वे कि खेडग के ढ्वरा जगत्‌ को 
पराधीन बनाने के बाद हिटलर शान्ति के आविर्भात की कल्पना करते 
हैं और फिर उसके बाद खडग के द्वारा ही उस शान्ति की रक्षा संभव 
समझते हैं। इस प्रकार धरित्री की छातो पर स्थायी रूप से खडढ॒ग का 
नग्न नतन होते रहने में ही उन्हें उन्नत संस्कृति दिखाई देती है। आगे 
और देखिए, वे करते हैं “राष्ट्रों की सीमा की रचना मनुष्य ने ही की 
है और मनुष्य ही उसे मिटाता या बदलता है। यदि किसी ने शक्ति 
के द्वारा विस्तृत प्ररेश जीत लेने में सफलता प्राप्त कर छी है तो कदापि 
इसका यह अथ नहीं होता कि जो हो गया वह अनन्तकालं के लिये 
'स्थिरसत्य हो गया । उससे केवलछ इतना ही सिद्ध होता है कि विजयी 
में शक्ति थी और पराजित. निबंछ था। अधिकार की धारा का स्लोत 
शक्ति है । जमन जाति यदि आज गिरी हुई है तो उसका यह अथ 
'नहीं है कि वही उसकी नियति का विधान है। यह स्थिति तो केवछ 
'इस बात का परिणाम है कि उसने उठने, खड़े होने ओर गिर जाने से 
'इन्कार कर दिया है | जमनी विश्व में सर्वोत्कृष्ट बनेगा अथवा घरती 
'से मिट जायगा ।? 

हिटलछर के उपयु क्त वाक्यों को केबछ उनकी अन्तर्राष्ट्रीय नीति पर 
प्रकाश डालने के लिये उद्धृत नहीं किया है | मेरा आशय यह. दिखाना 


बापू और मानवता १७० 


भी है कि प्रतिशोध और अपमान की ज्वाला में जलते हुए राष्ट्र को 
कसी नीति और केसे उद्गार पसन्द आते हैं। हिटछर के वाक्यों में 

जो उन्‍्माद और उनकी विचारधारा तथा नीति में जो बबेरता किसी 
दूसरे को दिखाई देता है वही विजयी राष्ट्रों की ठोकरों से आहत जमन 
राष्ट्रों के हृदय को स्पश कर देती है। जिस अपसानजनक स्थिति में 
जमनी को ढकेल दिया गया उसकी ऐसी प्रतिक्रिया स्वाभाविक ही थी । 
फलत: जिस खड़ग को हिटछर अधिकार, शक्ति और न्याय का एकमात्र 
साधन समझते हैं उसका निर्मोण करना ही उनकी एकमात्र आन्तरिक 
राष्ट्रीय नीति है। बह स्वयम्‌ कहते हैं कि “जनता के नेता की राष्ट्रीय 
नीति यही है कि वह खडग का निर्माण देश में कर सके |” इससे 
स्पष्ट हो जायगा कि नाजीवाद की उत्पत्ति किस लिये हुई है और किस 
छिये हुआ है उसका प्रयोग । जनता को सेनिक बना देना, प्रतिशोध, 
दम्भ और ह्वष के भावों से उसे भर देना उनकी सरकार की चेष्टा है | 
जातिगत श्रेष्ठता की भावना उत्पन्न कर देना, भेड़िये आदि पश्ञुओं में 
जो झण्डप्रवृत्ति होती है उसे पंदा कर देना, नेता के प्रति ऐसा 
अन्धविश्वास उत्पन्न कर देनां कि जनता उसे खदा का भेजा हुआ 
पंगम्बर समझे उनकी आन्तरिक नीति है। 


जमनी में विश्वविद्यालयों की शिक्षा का छक्ष्य ज्ञान की उपासना 
नहीं रणस्थछ के लिये सेनिक तय्यार करना है। प्रत्येक विद्यार्थी को 
अनवायत: सनिक शिक्षा ग्रहण करनी पड़ती है। बद्धि को भले ही 
महत्त्व न दिया जाय पर शारीरिक बल अवश्य समझा जाता हे । 
महिलाओं को यह उपदेश दिया जाता है कि उनका एकमात्र कतव्य हे 
बच्चों को जनना क्योंकि बच्चों को सेनिक बना कर यद्ध में भेजने 
तथा राष्ट्र के महान्‌ लक्ष्य की पूर्ति में बलि चढ़ा देने से बढ़ कर न कोई 
पवित्र कत्तव्य है ओर न उससे बढ़ कर गौरव की दूसरी बात द्वो सकती 
है | हिटलर के स्टाम ट्रप ( तृफानी सेना ) के सेनिकों के छिए विवाह 
करना अनिवाय बना दिया गया था जिसमें जन-सह्डूया की वृद्धि दी | 


१७१ फ़ासियीवादी प्रयोग 


महिलाओं का संघटन और उनकी शिक्षा-दीक्षा की व्यवस्था इस . 
दृष्टि को लेकर की जाती रही है कि वे बलशीछ बच्चे उत्पन्न करने की 
योग्यता प्राप्त करें । बहुत सी महिलाएं छिखा पढ़ा कर इसलिये तय्यार 
की जाती रही हैं कि उनका विवाह सुदृढ़ शरीर वाले सेनिकों से कराकर 
उन्हें मज़बूत बच्चों की जननी बनाया जा सके। सारी व्यवस्था इसलिये 
थी कि समय आने पर इन बच्चों को यद्ध में भंजा जा सके । तात्पय यह 
कि सारी राष्ट्रीय नीति एक लक्ष्य को छेकर परिचालित थी कि घोर युद्ध 
ओर संहार की सृष्टि करके संसार पर जमन जनता की प्रभ्नुता स्थापित 
की जा सके । नाजीबाद जगत्‌ की शान्ति ओर व्यवस्था की समस्था 
का यही एकमात्र हल उपस्थित करता है। इस लक्ष्य की पूर्ति के लिये 
जम न-जनता की स्वतंत्रता और अध्विकार का निदलछन कर देना पड़ता 
है तो नाजीबाद उसे भी अन्तिम सीमा तक कर देता है 

उसकी छत्र-छाया में जनता ओर वहाँ के मजदूर तथा किसान 
के लिये उतनी स्वतन्त्रता भी विजातीय है जितनी की पूँजीबादी 
छोकतंत्रात्मक देशों में वहाँ की जनता को प्राप्त है। जमनी में नाजी 
वाद के सिवा किसी दूसरे दछ को जीवित रहने का भी अधिकार नहीं 
है | और तो और हिटलर ने अपने देश के समस्त मजदूर संघटनों 
को उध्वस्त कर डाछा है । उनका मूलोच्छेदन करते हुए उन्होंने घोषणा 
की थी कि “कसा मजदुर दछ ? मजदूर दर की क्‍या जरूरत है। 
नेशनछ सोशल्स्ट पार्टी ही तो मजदूर दछ है। जब सारे राष्ट्रीय 
जीवन का प्रतिनिधित्व वह करती है तो फिर किसी दूसरे दर 
की न आवश्यकता है और न किसी दूसरे दछ ,को स्थान है |” पर 
जहाँ मजदूरों की यह दशा है वहाँ दूसरे दल भी सुरक्षित नहीं हें । 
इतिहास इस बात का साक्षी है कि जिन दलों ओर वर्गों की सहायता 
पाकर हिटलर पदारूढ़ हुए थे, शक्ति ग्रहण करने के बाद उहीं पर 
उनका पहछा आघात हुआ। धीरे-धीरे उन्होंने अपने सहायकों और 
विरोधियों का सफाया कर डाछा । देश में एकमात्र नाजीदुछ रह गया 
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नाजीवादी जमनी में उद्योगपतियों और पूँजीपतियों तक की दशा भी 
चह नहीं है जो पूजीवादी देशों में उन्हें प्राप्त है । 
बड़े-बड़े उद्योग ओर कछ कारखाने उद्योगपतियों की निजी सम्पत्ति 
भछे ही बने रहें पर अपनी सम्पत्ति का मनमाना उपभोग करने का 
अधिकार उन्हें नहीं रहा। अपने इच्छानुसार माल पेदा करना, बचना 
मुनाफा कमाना और प्रतिद्वन्दिता करना उनके बूते की बात नहीं रह 
गई। सरकार के आज्ञानुसार उन्हें उत्पादन करना होगा, वितरण 
करना पड़ेगा और बिक्री के लिये बाध्य होना पड़ेगा। छाभ भी वे वही 
उठा सकेंगे जो सरकार चाहेगी। कलछ-कारखानों तथा उद्योग की 
व्यवस्था, मजदूरों की मजदूरी सरकार के आदेश के अनुसार निधौरित 
होगी। इस प्रकार पूजीपति अपनी संपत्ति का स्वामी नाममात्र को ही रह 
जाता है। इतना ही अल्म्‌ नहों है।यह समझना भी भूछ है कि नाजी 
या फासिस्ट सरकार पर पूंजीपति, उद्योगपति अथवा महाजन वर्ग की 
सत्ता 7्रतिष्ठित रहती है । यह कहा जाता है कि नाजीवाद या फासि- 
'टीवाद पूजीवादी व्यवस्था को बचाए रखने के लिये पूँजीवादियों 
का ही अन्तिम प्रयास है। यह सच है कि पूँजीपतियों तथा उस 
चग के एजेण्टों ने नाजी-बिद्रोह की सहायता यही समझकर को थी कि 
नाजी सरकार आमूछ प्रकम्पित और जजरीभूत पूंजीवादी व्यबस्था 
की रक्षा करने का ही काम करेगा। पर आगे चलकर उनकी यह 
घारणा अन्त निकछी और नाजी-विद्रोह तथा उसके उपरान्त की 
नाजी-सरकार तथा व्यवस्था ने उनकी अ्रानित सिद्ध कर दी । 
फ्रडरिक शमेन अपनी पुस्तक “नाइट ओवर यरोप” में लिखते हैं 
“ज्ञाजी अधिनायकवाद के सम्बम्ध में पहले जो भ्रान्त धारणा थी वह 
अब नहीं रही । मुझे यह अच्छी तरह स्मरण है कि बिन में सन्‌ 
१९३३ ई० में श्री माउटर ने यह भविष्यवाणी की थी कि नेशनल 
सोशलिज्म एक दिन नेशनल बोल्शविज्म का रूप ग्रहण करेगा। उस 
समय मैंने इस मत का प्रबरढं खण्डन किया था और यह्‌ राय दी थी 
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की नाजीवाद पूँजीवादियों और अनेक एजेन्टों का एक प्रयास है जो 
अपनी रक्षा के लिये किया गया है। पर बाद की घटनाओं ने यह 
सिद्ध कर दिया कि मेरा विचार गछत था और श्री माउटर जो कह' 
रहे थे वही सत्य था । आज जमनी में तृतीय राईख के नाम से जिस 
सरकार की सत्ता स्थापित रही उसके वास्तविक स्वरूप की कल्पना उस 
समय नहीं की जा सकी थी । यह सत्ता न तो. पूजीपतियों और उनके 
ऐजेन्टों के हाथ की कठपुतछी है और न उनकी कायसमिति है जो 
उनके हित की नीति संचाछित करने में छगी हुई है । पूँजीपति और 
सामन्तों को यदि वह सहन करती है. तो केवबछ उस सीमा तक सहन 
करती है जहाँ तक उनका शोषण अपने हित में करना सम्भव होता 
है। पूंजीपतिवग को भो वह अपने संकेत पर नचाती है ओर बलपुवंक 
उनका डपयोग अपनी सुविधा के अनुकछ करती है । यह सम्भव नहीं 
है कि उक्त बगं उस सरकार की नीति के सम्बालन की बागडोर अपने 
हाथों में ले और उसे इस प्रकार प्रभावित करे कि वह उनके वर्गंमछक 
स्वार्थो की सिद्धि का साधक हो । नाजीवादी और नाजी व्यवंस्था 
बस्तुत: एक नव-विद्रोह है जिसका प्रवत्तन विद्रोहियों के ऐसे नये गुट 
ने किया है जिनकी अपनी नयी राजनीतिक ओऔर सामाजिक कल्पना 
है। सारे जगतू में वे उसी विद्रोह की आग भड़काने की चेष्टा में 
 छगे हैं। सम्पत्ति और धन की वह कल्पना और उनका वह मल्य तथा 
वह स्थान जो पुराने अथशाबह्लियों की दृष्टि में था नाजीव्यबस्था में 
नहीं रह गया।” 

फ्रेडरिक शमेन का मत ग्राह्म है अथवा नहीं इस विवाद में यहाँ 
न पड़ कर इतना तो स्वीकार किया ही जा सकता है कि फासिदी 
अथवा नाजी व्यवस्था में यद्यपि आर्थिक संघटन का मौछिक परिवतेन 
नहीं होता तथापि वहाँ के आर्थिक क्षत्र का सूत्र शासन-सत्ता के हाथ 
में रहता है जो उसका संचालन अपने हित के ढिये मनमाने ढंग से 
करती है। वहाँ के मजदूर यदि स्वतन्त्र नहीं, अधिकार वंचित हैं 
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'ज्ञो पूँजीपतियों के गले पर भी शासन व्यवस्था की ढम्बी झ्लुजा पहुँची 
हुई हैं। दोनों पराधीन हैं सरकार के और उन्हें उतना अधिकार भी 
प्राप्त नहों है जितना पूजीवादी छोकतंत्रात्मक देशों के कानन प्रदान 
करते है | नाजीवाद की आर्थिक, समाजिक और राजनीतिक व्यवस्था 
का यही रूप है। में समझता हूँ, कि पाठकों ने फासिटीबाद और 
नाजीवाद के उपयुक्त संक्षिप्त चित्रण से यह अभास पा छिया होगा 
कि उन दोनों की दृष्टि, छक्ष्य, पथ ओर प्रेरणा में अधिक भंद नहों 
है। दानों में प्रायः एक ही प्रवृत्ति ओर कल्पना का उदय हुआ है । यह 
प्रवृत्ति और यह कल्पना यदि समाजवाद की विरोधिनी है तो उससे 
कम छोकतंत्रवाद का भो बिरोध नहीं करती । यदि वह जन-स्वतन्त्रता 
ओर जन-सत्ता का मछोच्छेदन करती है तो सामन्तवादी और पूंजी 
वादी गुटों को भी दबाए रखने में विश्वास करती है। एक वाक्य में 
कहें तो कह सकते हैं कि नाजीबाद और फासिटीवाद उन समस्त 
धारणाओं, कल्पनाओं और आदरर्शों का प्रतिबाद और उच्छेदन है 
जिनका विकास यरोप में “पुनरुद्धार युग” ( रेनिसाँ ) के बाद हुआ 
था । वह पारचात्य संस्कृति की सारी भित्ति और मूछाधार पर कठोर 
आघात है । 


यह सच है कि फासिज्म में आज जिन विचारोंका विकसित रूप 
प्रदर्शित हुआ है वे जगत्‌ के लिये बिल्कुछ नये नहीं हे । यरोप में भी 
शताब्दियों पव ऐसे दांशनिक हो चुके हैं जिनकी विचारधारा में आज 
के फासिज्म का प्रवाह स्पष्ट दिखाई देता हे | फासिटीवाद के जन्म के 
झताब्दी पूव जमनी में ही 'फीर्टे! ओर उनके बाद नीटशे आदि 
ऐसे विचारक हुए हैं जिनके विचारों में आधुनिक फासिज्म का स्रोत 
दिखाई देता है। नीट्श को तो कुछ छोग फासिटीवाद का “आदि- 
पुरुष' कहते हैं. पर 'फीझठे” आदि के विचार भी विशष परिस्थिति में 
ही उपजे थे। फीखझटे का काछ वह रहा दे जब जमन राष्ट्र नेपोलियन 
के विरुद्ध घोर युद्ध में संडनन था। उस समय जमनी विशेष अवस्था 
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में था और उसकी विशेष आवश्यकता थी। फीख्टे अपने देश की 
स्थिति से प्रभावित हुए। उन्होंने देखा कि संघटित ओर एकात्म हुआ 
जमनी ही नेपोछियन की विजयिनी रुणवाहिनी का सामना कर 
सकता है। फलत: यह आवश्यक था कि जमन जनता की देशभक्ति 
की भावना का उद्बोधन कर दिया जाय | 


इसी दृष्टि से फीरुट ने अपने विचारों का प्रतिपादन किया । उन्होंने 
समाज को दो प्रकार के वर्गों में विभक्त किया। एक वर्ग तो उन 
लोगों का बताया जो उत्तम पुरुष कहे जाते हैं. और दूसरे वे हैं. जो 
“अनुत्तम' वग्ग में है। “उत्तम बग” शासन करता है और राष्ट्र के लिये 
जीवन की बछि चढ़ा देता है। अनुत्तम वर्ग” वह है जो शासित 
रहता है और जिसका एकमात्र कत्त०य यह है कि उत्तमवरग” की सेवा 
करे। फीख्ट ने “उत्तमवग” को जागरित करने की भरपूर चेष्ट की और 
घोषणा की कि इस वर्ग में संकल्प-शक्ति होती है जो इतिहासके प्रवाह 
को समय-समय पर मोड़ती रही है । फीख्टे की दृष्टि में शक्ति और 
अधिकार-प्राप्ति की इच्छा ही मनुष्य-जीबन का मर है ओर उसी मैं 
उत्तम? की उत्तमता अभिव्यक्त हंतती है । “उत्तम” और “अनुत्तम' के 
भेद के सिवा फीख्ट के विचारों में जाति-गति श्रेन्‍्ठता की भावना का 
बीज भी उपस्थित है। वे कहते हैं कि जमनी में यद्य पि, 'उत्तम' और 
अनुत्तम” का बर्ग-भेद मौजूद है फिर भी दूसरे राष्ट्रों की तुलना में 
जमनीके “अनुत्तम' भी उत्तम! हैं| क्योंकि “जमंन होना और चरित्र- 
शीलछ होना वस्तुततः एक हो बात है ।” फीखर्ट जमेनी को संघटित कर 
के कारपोरेट संस्था का रूप प्रदान करने की राय देते हैं और प्रत्येक 
व्यक्ति को सेनिक शिक्षा देकर देश-भक्ति की वह अग्नि प्रज्वछित 
. करना चहते हैं जो प्रत्येक जमन संतान को राष्ट्र के छिये जीवन-होम 
देने की उत्प्ररणा प्रदान करे । 


फीख्टे के उपयुक्त बिचारों में फासिज्म की कल्पना के जो बीज 
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निहित हैं वे स्पष्ट हैं। पर उन विचारों का उत्कृष्ट विचार तो नीदशे 
के ग्रन्थों में हुआ है । १९ वो शती के मध्य में नोट्श का जन्म हुआ 
जो जमनी के प्रसिद्ध दाशनिक हुए । उनके विचारों की विवेचना और 
खंडन-मंडन में संलग्न होना मेरा लक्ष्य नहीं है पर उन्हें संक्षप में 
उपस्थित कर देना चाहता हूँ क्‍योंकि फासिज्म के आदि विचारों का 
आभास उसमें मिल जाता है। नीदश की वचार-घारा अहम्‌वाद का 
परम रूप प्रदर्शित करती है। वह सबंत्र मैं? को ही देखते हैं और “मैं” 
के सिवा दूसरा कुछ नहीं मानते । उनके मत से अहम्‌ की भावना ही 
मुख्य है । वही उचित और उसी की पूर्ति कतेव्य है । वही नतिक है। 
अहम का ही अस्तित्व है और उसके सिवा जो भी है वह महत्वह्दीन 
तथा निरथंक है। वे समझते हैं कि ईश्वर भी नही है क्योंकि वह मर 
चुका और अहम्‌ ने उसकी हत्या कर डाली है। अहम ही सब का 
निर्णायक है, सब का संचालक है ओर सब का अस्तित्व उसी से सापेक्ष" 
है। अश्लुण्ण ऐकान्तिक अहम्‌ ही है। वह ईश्वरसे भी अधिक परिपूण 
है । ईश्वर तो है ही नहीं और:यदि हो भी तो अहम ही ईश्वर है । 
दाशंनिक दृष्टि से ये विचार ऊँचे हुए द्वोते यदि नीदूश ने अपने 
“अहम! को ऊँचा उठाया होता । अद्वेतबाद का प्रतिपादक वेदान्त भी 
'सोहमस्मि” की आवाज छगाता है पर उसका अहम्‌ इतना ऊंचा और 
इतना व्यापक है कि मैं और तुम की सारी दुनिया उसमें छय हो 
जाती। पर नीट्शे अपने अहम्‌ को उतनी दूर न छे जा सके। वे उसकी 
व्याख्या करते हुए कहते कि मैं? का अथ है मेरा शरीर। सब का 
मानदण्ड यह शरीर दी है। शरीर ही सत्य है। दुनिया के समस्त 
दशनों से कहीं अधिक ज्ञान तुम्हारे शरीर में है। तुम्हारे मस्तिष्क 
अथवा तुम्हारे विचारों से कहीं अधिक बुद्धिमानी तुम्हारे शरीर में 
है । नीट्श इस शरीर की भी व्याख्या करते हैं. और कहते हैं कि शरीर 
का अथ है शक्ति, प्रवृत्ति और इच्छा । प्रवृत्ति ही सत्य है और संकल्प 
डी सत्य है । संकल्प और श्रषृत्तिकी भी अभिव्यक्ति बलशील होने तथा 
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शक्ति-छाभ करके दूसरे पर अधिकार स्थापित करने में व्यक्त होती है । 
इन सिद्धान्तों के आधार पर नीट्श दाशनिक विचारों की एक दीवार 
खड़ी करते हैं। उनके मत से “जीवन के संघषमें जो सबछ और योग्य 
हैं वे टिकते हैं और निकम्मे तथा निर्जीब मिट जाते हैं?। विकास की 
प्रक्रिया इसी प्रकार चरिताथ होती हे और विकास ही प्रकृति का धर्म 
है। इसका अथ यह है कि जो सबल हैं, योग्य हैं और अधिकार स्थापित 
करने में समथ है उन्हीं को जीवित रहना चाहिए। निबछों का मिट 
जाना ही वांछनीय है। यही नेतिकता है क्योंकि विकास की क्रिया में 
जो सहायक हो और जो उसकी धारा को अग्मसर करे वही नेतिक 
है। इसके विपरीत जो उस क्रिया का बाधक हो वही अनेतिक है । 


नीट्हो की दृष्टि स्पष्टटः जिस बात का प्रतिपादन करती है बह 
यही है कि सबछ और सशक्त रहें, जगत्‌ का भोग करें और दूसरों 
पर अपने अधिकार की स्थापना करें। इस संघषे सें जो सफल. हों, वे 
ही सबर हैं और.जो असफछ हों वे निरबेठ तथा अयोग्य हैं जिन्हें 
पीस कर मिटा देना ही नीति, न्याय और औचित्य है। नीटू्शे सबल 
को सारा अधिकार प्रदान कर देते हैं। वह जीवित रहने का, अधि- 
कार और ग्रभ्ुता स्थापित करने का तथा जो भी करना चाहे, वह सब 
करने का अधिकारी है । संघष में शाख्र के द्वारा अपनी सबदता का 
परिचय देनेवाले को सारा अधिकार प्रदान कर देने के सिद्धान्त के 
नीटशे प्रबल प्रतिपादक हैं । इच्छा, सड्डल्प और श्र के द्वारा शक्ति: 
छाभ करके दूसरों पर अधिकार स्थापित करने की भावना और चेष्टा 
उनकी दृष्टि सें प्रकृति का नेतिक पथ, जीवन का चरम छक्ष्य और 
मनुष्य के छिये विधेय कत्तव्य है। इसके विपरीत जो भी है'बह 
निर्जीवता, नपुंसकता और अनेतिकता है। अपने इस दृष्टिकोण' के 
कारण वे छोकतन्त्रवाद और स्वयम्‌ ईसाई धर्म की नेतिक कल्पना 
तथा आचारबाद का भी प्रबछू विरोध . और गहरी टीका करते हैं। 


मनुष्य सब समान हैं और सब की भलाई करना कर्तव्य है यह उनकी 
| १२ 
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समझ में बिल्कुछ मूंठ है। न सब समान हैं न सब की भछाई करंना 
वे अपेक्षित मानते है। इस प्रकार के भाव ही दुबढों और निकस्सों 
के उपयुक्त हैं जो दास हैं और जिनका जीवन केवछ इसलिये है कि 
सत्र उन्हें कुचछ कर विकास की प्रक्रिया का पथ प्रशस्त करे | दया, 
सहयोग, समवेदना आदि भाव ऐसे ही शक्तिह्दीनों के लिये हैं। 


नीट्शे छोकतन्त्र की व्याख्या करते हुए कहते है कि सबछ ने सब 
काछ में नित्रंछ पर शाप्तन किया है। निबंछ अपनी रक्षा करने की 
चेष्टा करता है और राजनीतिक क्षेत्र में उसकी यह चेष्टा छोकतन्त्र के 
रूप में व्यक्त होती है जिसमें मानवमात्र की समानता का मूठा सिद्धान्त 
खड़ा करके अपनी संख्या के' बल से वह अपनी रक्षा करना चाहता 
है। इसी प्रकार नेतिक क्षेत्र में अपनी रक्षा का प्रयास उसने किया 
जिसकी अभिव्यक्ति ईसाई-धम के आचारवाद में होती है । नम्नता, 
दया आदि को धर घोषित करके ये दब्बू नेतिक आदर्शो' की दीवार 
खड़ी करते हैं और नसके पीछे छिपकर अपनी जान बचाना चाहते 
हैं। नीदशे को तो जीवन की सजीवता प्रश्न॒ता स्थापित करने की 
इच्छा में दिखाई देती है। जो प्रकृति के विकास-सोपान पर चढ़ 
चुका है, जो साधारण मनुष्यों की भीड़ में असाधारणता प्राप्त कर 
चुका है, उसी में उपयु क्त इच्छा और संकल्प दिखाई देता है। ऐसे 
हीं छोग “उत्तम” हैं। उनके लिए न नीति का बन्धन है ओर न राष्ट्‌ 
का। वे स्वयम्‌ अपने ही स्वामी होते हैं। 


नीट्शे का विश्वास है कि विकास की क्रिया इसी प्रकार सम्पादित 
होगी। बन्दरों से विकसित होकर कोई प्राणी इसी प्रकार मनुष्य 
बना। नीदशे समझते हैं कि अब मनुष्य को इसी प्रकार विकसित होकर 
किसी नई जाति को जन्म देना होगा । वह नयी जाति होगी “अधि- 
मानवों' की | उनके वाक्‍्यों पर ध्यान दीजिए। “मानव को मानव- 
जाति का अतिक्रमण करना है। पर इस दिश्ञामें उतने अबतक क्या किया! 


नह 
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चह तो उछट कर चछ पड़ा है और पुनः पशु हो जाना चाहता है । 
बन्दर आज मनुष्य की दृष्टि में क्या महत्त्व रखता है ! वह उपहास्य 
है ओर एक लब्जाजनक जन्तु के सिवा कुछ नहीं है। इसी प्रकार 


“अधि-मानव' के सम्मुख आज के मनुष्य का क्या महत्त्व होगा ? वह 


उपहास्य और छब्जाजनक जन्तु के सिवा कुछ नहों ।?” 

नीट्शे के विचारों को कुछ विस्तार के साथ छिखने का साहस इस 
इृष्टि से किया कि उसमें आधुनिक फासिटीवाद और नाजीबाद का 
आदिरूप स्पष्ट दिखाई देता है। अधि-पुरुष' और 'अधिनायक' छाक- 
तन्त्र का विरोध ओर मनुष्य की असमानता का प्रतिपादन, शक्ति की 
प्राप्ति ओर निरंझुश प्रश्ुता स्थापित करने की इच्छा, युद्ध ओर रक्तपात 
को प्रशं ता, निदेढन और शोषण में: नेतिकता के दशन, जगत्‌ की 
पराधांनता ओर शब्ल का राज्य, सत्यावत्य, विधि-निषध को समस्त 
परम्परागत घारणाओं को मटियामेट करके उवित-अनुचित के निर्णय 
का सर्वाधिकार एकमात्र खडग में प्रतिष्ठित कर देना आदि जो विश्ये- 
बताए फापिटीबाद में प्रदर्शित हैं उनका बोज नीट्श ऐसे बिचारकों 
के विचार>क्षेत्र में दशकों पूव अंकुरित हो चुका है । आज वे ही विचार 
जमन नाजीवाद में विकसित दिखाई दें तो इसमें आश्वय ही क्या 
है ? नाजीवादी समझत। है कि जमनी की नार्डिक जाति ही अधि- 
पुरुष' को उत्पन्त करने की शक्ति रखती हैं. क्योंकि वह जगत्‌ की 
सर्वोत्तम जाति है, उप्का रक्त सर्वोत्कष्ट हे ओर उत्तको भूमि स्वश्रठ 
है। फलछतः विश्व को कुचबछ कर अपनी अ्रश्जुता स्थापित करने का 
नेतिक अधिकार उसी को भ्राप्त है । नाजी-विचारकों की इन घोषणाओं 
का कोई आधार नहीं है। जातिंगत श्रद्ठता का सिद्धान्त वेज्ञानिक नहीं 
है। ऐतिहासिक दृष्टि से भी वह निराधार और अधिद्ध है। इतिहास 
ओर समाज-शाखत्र दोनों ही दृष्टि से जातियों की रक्त-शुद्धि की कल्पना 
सवथा आान्त सिद्ध हो चुकी है । क्‍ 

प्राणि-विज्ञान के द्वारा भी अब तक विभिन्‍न जातियों के रक्त में 
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ऐसा कोई तत्त्व दिखाई नहीं पड़ा जिसके आधार पर एक जाति श्रेष्ठ 
और दूसरी हीन कही जा सके । इसके विपरीत यह स्वतः सिद्ध है कि 
जगत्‌ की सभी जातियाँ विभिन्‍न जातियोंके सम्मिश्रण का ही परिणाम 
है। यह कहना कि इतिहास का निर्माण जातियों ने किया है असंगत 
तथा अद्धंसत्य ज्ञात होता है। यदि, कभी किप्ती आदि काछ में किसी 
जाति ने इतिहास के निर्माण का सूत्रपात किया हो, तो भी यह मानना 
होगा कि जातियों ने इतिहास का जितना निर्माण किया है उससे कहीं 
अधिक इतिहास ने जातियों का निर्माण किया है और आज तक कर - 
रहा है। भगवान्‌ ने किसी राष्ट्र को जगत्‌ पर शासन करने का अधि- 
कार प्रदान कर दिया है अथवा उसके छिये शख््र द्वारा अपनी संस्कृति 
बलपूबक किसी के गछे के नीचे उतार देने का कतेव्य निर्धारित कर 
दिया है--यह कहनेवाले और माननेवाछे दोनों ही विक्षिप्त हैं। यह 
धारणा तो ऐसी है जो न केवछ उन्मत्त-प्रछाप की भांति है प्रत्युत 
विनाशकारी दुम्भ और घोर पशु-अबृत्ति का द्योतक है। 


यह सब होते हुए भी जातिगत श्रेष्ठठता की भावना और सिद्धान्त 
का ज्वल्न्त प्रतीक बन कर नाजीवाद वसुधा की छाती पर नग्न ताण्डब 
कर रहा है| यह मानता हूँ कि इतिहास के छिये इस तरह की भावना 
सदा नयी नहीं है । भारत के प्राचीन आर्यों' में मी यह प्रवृत्ति थी 

जब अनाय जातियों को दृस्यु आदि के विशेषणों से विभूषित करके. 
. उनका भरपूर दमन किया जाता था। उस बिक्ृत प्रवृत्ति से हिन्दू 
जाति आज भी मुक्त नहीं हे । उसमें विभिन्‍न वर्णो' की पारस्परिक 
श्रेष्ठता और छूघुता की भावना आज भी वर्तमान है और अन्त्यजों 
की समस्या उसी पुरानी परिपाटी का अवशिष्ट रूप है। भारत ही 
नहीं यूरोप भी ऐसे भावों से अस्त रहा है। 'एड्नछो सेकशन' और 
जमनों ने शताब्दियों तक अपनी श्रेष्ठता के भाव को व्यावहारिक 
रूप प्रदान किया था ।अपने को आयवबंश की न्यूतानिक शाखा कहने- 
चाले छोगों ने यूरोप में अपने आक्रमणों और अपनी विजयों के 
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आधार पर यह धारणा बना छी कि उनकी धमनियों में प्रवाहित 
रक्त की रचना भगवान्‌ ने स्वयम्‌ विशेष द्रव्यों से की है। ऐतिहा- 
सिक युगों में ऐसी तीत्र किन्तु निमुंड धारणाओं के फलस्वरूप मनुष्य 
द्वारा मनुष्य का कितना निदछन और पीड़न हुआ है यह इतना स्पष्ट 
है कि कुछ अधिक कहने की आवश्यकता नहीं हे । तात्पय यह कि 
ऐसी प्रवृत्तियाँ पहले से रही हैं जो अनथ और पापका स्रोत होती रही 
है । पर प्रश्न तो यह है कि आज के युग में क्या मानब-समाज से कुछ 
अधिक भी आशा नहीं की जा सकती ९ 


जब ज्ञान और विज्ञान का इतना प्रसार हो चुका दो, जब सत्य 
की जिज्ञासा और उसका साक्षात्कार करने की प्रवृत्ति इतनी विकसित 
हो चुकी हो, जब मानव सभ्य और *सुसंस्क्रत होने का दावा कर रहा 
हो उस समय उस निराधार ओर बबर-युगीन जातिगत श्रष्ठता के 
सिद्धान्त का ऐसा नड्गगा नाव कया मानवता के महान्‌ सांस्कृतिक पतन 
का द्योतक नहीं है ? यही कारण है कि में नाजीवाद को प्रयोग नहों 
प्रहार मानता हूँ मानवता के मछ पर ओर वसुधा के वक्ष:स्थछ पर । 
मैं इसे पूँजीवाद की रक्षा की चरम चेष्टा नहीं प्रत्यत संस्कृति की धारा 
को प्रत्यावतर्ति कर देनेका प्रचण्ड प्रयास मानता हूँ। यह मनुष्यके हृदय 
की पशुता का भयाघना विस्फोट है जो उन सब को नगण्य करने पर 
तुला हुआ है जिस पर सनुष्यता को गव है। पर जहाँ यह मानता हूँ 
वहीं यह भी मानता हूं कि उस मनःस्थितिके प्रजनन का सबसे अधिक 
उत्तरदायित्व उस पूँजीबाद पर है जिसके पाप की प्रतिक्रिया इस 
रूप में मत्ते हुई | पूंजीवाद शोषण और साम्राज्यवाद के रूप में यदि 
बिकासत हुआ तो उसका अनिवाय परिणाम चिद्वग्यापी यद्ध के 
सिवा दूसरा नहीं हो सकता था। गत महायुद्ध का कारण यही था 
और वतमान महासमर का कारण भी यही है। अपनी कुनीति के 
कारण पूंजीवाद ने मानव समाज को भयावने गृह-युद्ध में झोंक दिया 
है। गत महायुद्ध में अन्ध स्वाथ-परता और निरंकुश. पशु-शक्ति के 
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द्वारा विजय प्राप्त की गईं। इस घटना ने जगत्‌ की आँखें खोल दीं 

उसने देखा कि दुनिया में एक ही पदाथ है जो न्याय और ओचित्य 
का निणय करता है। वही शक्तिऔर अधिकार का भी निर्णायक है । 
जिसके पास शस्त्र का बछ है वही सफल होता है, उसी की बात 
रहती है, उसी की उन्‍नति और प्रश्नुता का पथ प्रशरत होता है. तथा 
न्याय और नीति का उपयोग भी अपने हित में करने में वही समथ 


होता है । 


विचार कीजिए कि क्या इस प्रकार पशुबछ की ही साथकता सिद्ध 
नहीं कर दी गई ? जो पराजित और दछित थे उनके मन पर क्‍या 
प्रतिक्रिया हो सकती थी ? क्या वे यह न सोचते कि शबस्न-शक्ति के 
बिना न उद्धार की आशा की ज्वाा सकती है और न जीवन की 
रक्षा । इस अवस्था में यदि उन्होंने यह समझा हो कि सफलता प्राप्त 
करने के लिये एकमात्र उपाय और नीति यही है कि भुजा में शखस्त 
ग्रहण करने का बछ हो तथा हृदय में हो अपरिमित और नग्नस्वाथ- 
परता तो इसमें आश्थय का स्थान कहाँ है ? फछत. शस्त्र की उपा- 
देयता, उसकी साथकता देखकर प्रवंचितों, नि्देछितों तथा पराजितों में 
प्रतिशोध की आग का सुछगने छगना स्वाभाविक था। परिणाम हुआ 
फासिटीबाद और नाजीबाद का डदूभव। शस्प्र और पशुशक्ति, 
प्रचण्ड दम्भ और दप, हेष और सन्‍्देह के भावों से ओत-प्रोत विचार- 
धारा फूट पड़ी जिसने यूरोप को भूमि को प्छावित कर दिया। उसने 
समस्त मानवीय विचारों की कोमछ छतिकाओं को अपने आवेग में 
उखाड़ फेका । छोकतंत्रवाद्‌ हो अथवा समाजबाद, अनन्‍्तर्राष्ट्रीयता- 
बाद हो या शान्तिवाद वह सब का शत्रु हो गया। पूजीवाद की रक्षा 
की चिन्ता भी उसे न रही | धन-प्राप्ति और मुनाफा कमाने की प्रवृत्ति 
को भी उसने यश्ुओं के योग्य घोषित कर दिया। उसने जीवन के 
सामने एक ही छक्ष्य रखा और पथ के अवलम्बन में विश्वास प्रकट 
किया । वह लक्ष्य और पथ यह था कि अधिकार की प्राप्ति करो और 
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श्र की पूजा के द्वारा ही वह लक्ष्य सिद्ध करो। शख्र उठाओ ओर: 
बलपूर्वक् बसुधा का निदंछन करके अपनी प्रश्चुता स्थापित कर दो |. 
उसने बह आग छगाने की चेष्टा की जिनमें सब “बाद” जछ कर राख 
हो जाये और उस भस्सावशेष में से एक दूसरा बाद” संभूत हो जो 
पशुतावाद की ही संज्ञा प्राप्त करने का पात्र है। 


यही है रोम-बर्लिन का वीभत्स चीत्कार। इस उनमत्तता में भला 
कोई रचमात्मक तत्त्व कहाँ है ? यह प्रयोग जीवन की रचना नहीं 
उसके विनाश का हेतु हो रहा हे। आज जगत में दहकनेत्राढी 
समराग्नि उसका परिणाम है जिसमें वह स्वयम्‌ तथा यरोप की सारी 
संस्क्ृतियाँ और गौरव भस्मीभूत होता दिखाई देता है। इसके संबंध 
में कुछ अधिक लिखना व्यथ ज्ञात होता है । उससे गाँधीजी की पद्धति 
की तुछना करने की बात भी सोचना अपराध है। आइरचय होता है 
उन छोगों की बुद्धि पर जो कह दिया करते हैं कि गाँधी की विचाघारा 
फासिस्ट है और गाँधी भी स्वयम्‌ फासिस्ट है। उन विदेशी मर्खो' की 
स्वाथपरता को तो में समझ सकता हूँ जो गाँधी को फासिस्ट कहने का 
दुराग्रह करते हैं पर उन भारतीयों को क्‍या कहूँ जो बिना समझेनबूझे 
अनगंत प्रंछाप कर देने में नहीं हिचकते | वे जरा बद्धि से काम लें 
ओर गाँधी जी की शेल्ली तथा प्रयोग से फासिटीवाद के स्वरूप की 
तुलना तो कर । 


गाँधी जहाँ मानव-समाज को विकास के पथ पर कतिपय पग आगे 
बढ़ाने के लिये सचेष्ट है वहाँ फासिज्म को छौटा कर वहाँ छे जाने पर 
तुछा हुआ है जहाँ से मनुष्य सहख्वाब्दियों पूव चल चुका था । गाँधी 
मनुष्य को मानव बनाना चाहता है और फासिटीवाद पश | गाँधी 
भावी जगत्‌ की रचना अहिंसा पर करना चाहता है और फासिटीवाद 
हिंसा को ही धमं, सत्य तथा नीति समझता है। गाँधी जन-समाज 
की स्वतन्त्रता का अभिछाषी है. और फासिटोबाद पराधीनता का। 
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गाँधी मानव-व्यक्तित्व के विकास का आकांक्षी है और फासिटीवाद 
उसका दमन तथा बिछोप चाहता है। गाँधी के जीबन का आदश 
त्याग और अपरिग्रह तथा सेवा में प्रतिष्ठित है और फासिटीवाद का 
प्रभुता, निदेछन तथां शोषण में । गाँधो केन्द्रीभूत शक्ति तथा अधि- 
कार के विघटन का पक्षपाती है और फासिटीवाद उसका अकल्पित 
अमूतपूव तथा घछृणित केन्द्रीकरण करना चाहता है। गाँधी का पथ 
वयम बलि चढ़ कर दूसरे की सेवा करने में है ओर फासिटीवाद दसरे 
का बलिदान करके अपनी सेवा कराना चाहता हे । गाँधी कष्ट सहन 
ओर तपके द्वारा न केवल स्वात्म-शद्धि की चष्टा करता है प्रत्युत मानव- 
त्र॒के सद्भावों, उतकी नंतिक प्रवृत्तियों तथा उसके उत्तमांश को 
उज्जीबित करना चाहता है और फासिटीवाद इन सब को नगण्य 
करके मनुष्य की आदि बबर-प्रवृत्ति का प्रबोधन कर रहा है । 
एक के विचार के मूल में है सेवा और प्रेम, दूसरे की जड़ है द्वष 
-और प्रतिशोध । एक अहम को सत्ता को विराट में छय कर देना 
चाहता है ओर दूसरा संकुचित अहमृबाद को ही जागरित कर रहा है। 
एक संयम और सन्तुछून तथा समन्वय को व्यक्तिगत और सामाजिक 
जीवन का पथ समझता है और दूसरा जगत्‌ को असनन्‍्तुलित करके 
उसे घोर निरंकुशता और उछड्डछता के चरणों में समर्पित किए दे रहा 
है | एक प्रकाश का पूजक है तो दूसरा अन्धकार की सत्ता स्थापित 
कर देना चाहता है ।। एक में जोवन की उपासना और उप्तके निर्माण 
की आकांक्षा का चरमरूप प्रदर्शित है तो दूसरा मृत्यु तथा विनाश को 
हीं स्थायी बना देने पर तुछा हुआ है। भा दोनों में कहाँ साम्य है 
ओर केसे हो सकती है उनकी परस्पर तुलना ? कृष्ण ने गीता में 
गीवों के आसुर स्वभाव और देवी सम्पत्ति की जो रूप-रेखा विकसित 
की है उस पर दृष्टिपातं कीजिए और उनकी तुछना फासिटीवाद तथा 
गाँधीवाद से कर छीजिए.। आसुर स्वभाव का वर्णन करते हुए श्री 
कृष्ण कहते हैं-- 
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प्रवृत्ति च निवृत्ति च जना न विदुरासुराः । 
न शौच नापि चाचारो, न सत्य॑ तेष विद्यते ॥ 
असत्यमप्रतिष्ठन्ते, जगदाहुरनीश्वम्‌ । 
अपरस्परसम्भूतं,. किमन्यत्कामहैतुकम्‌ ॥ 
एतां दृष्टिमवष्टम्य, नष्टात्मानोल्पबुद्धयः | 
प्रभवन्त्यग्रकर्माण:, क्षयाय जगतो5हिता: ॥ 
काममाशित्य दुष्पूर, दंभमानमदान्विताः । 
मोहाद्गृह्दीत्वाउ नद्ग्राहान्ध्रवतन्तेड्शुचिबत्रता:॥ 
चिन्तामपरिमेयां च, प्रल्यान्तामुपाशिता: | 
कामोपभोगपरमा, एतावदिति निश्चिता:॥ 
अशापाशशतैबद्धा कामक्रोधपरायणा: । 
ईहन्ते. कामभोगाथमन्यायेनाथ पत्बयन || 
इदमद्यमयालब्धमिम प्राप्ये सनोरथम्‌ । 
दमस्तीद्मपि से, भविष्यति पुनधनम्‌ ॥ 
इंश्वरोहमहंभोगी, सिद्धाहं बछवान्‌ सुखी । 
आढ्योमिजनवानस्मि,कोन्योस्तिसदशो मया | 
यक्ष्ये दास्यामि मोदिष्य, इत्यज्ञानविमोहिता: | 
अनेकचित्तविश्रान्ता, मोहजाछसमाबृता: ॥ 
आत्मसम्भावितास्तब्धा, धनमानमद।न्विता: । 
यजन्ते नामयज्ञस्ते, दम्भनाविधिपूवकम ॥ 
अहंकार बल दप, कार्म क्रोध च सश्चिता: | 
मामात्मपरदेहेष ,. प्रद्विषन्तोभ्यसूयका: ॥ 
अर्थात्‌ “आसुर स्वभाववाले मनुष्य न तो यह जानते हैं कि कया 
त्तव्य है और न यह जानते हैं कि क्या, अकत्तव्य है| न उनमें सत्या- 
चरण होता है नशौच और न आचार। जगत्‌ को आश्रयरहित 
मानने वाले, सत्य और ईश्वर का भी अस्तित्व न स्वीकार करनेवाले, 
विश्व को अकस्मात्‌ , निष्प्रयोजन तथा केवछ कामकौतुक से सम्भूत 
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समझनेवाले, अपनी अपरिसीम कामनाओं की पूर्ति की इच्छा रखने- 
बाले, दम्भ मान और मद से युक्त अपने ही भोग को सत्य समझते 
हैं और उन्हीं की पूर्ति में जीवन को छगा लेना एकमात्र छक्ष्य मानते 
हैं। आज यह मिछा कल उसे प्राप्त करना चाहिए, आज इस शत्रु 
का नाश किया और करू उसका नाश करना चाहिए, में ही ईश्वर हूँ, 
में ही भोगी, सिद्ध, बछवान्‌ और सुखी हूँ । मुझ से बड़ा धनवान , 
शक्तिमान्‌ और योग्य कोई नहीं हो सकता। ऐसी बुद्धि, दृष्टि और 
मिथ्याज्ञान को. अपनाकर, अभिमान दम्भ और स्वाथ में अन्ध होकर 
इस प्रवृत्ति के छोग जगत्‌ के अहित और विनाश के कारण होते हैं तथा 
अति उम्र और कर कर्मो' का प्रवतन कर देते हैं |? 
पाठक गीता के उपयुक्त वाकयों पर विचार करें और देखें कि 
फासिटीबाद में कया उन्हीं प्रवृत्तियों का चरम विकास नहीं हुआ 
है ? दूसरी ओर देवी सम्पत्ति का वर्णन भी श्रीकृष्ण के शब्दों में ही 
सुन लीजिए । वे कहते हैं:-- 
अहिंसा, सत्यमक्रोधरत्याग: शान्तिरपेशुनम्‌ । 
दया भूतेष्चछोल॒प्त्व॑ मादवम्‌ हीरचापलम्‌ ॥ 
तेजः क्षमा ध्ृति: शौचमद्रोहो नातिमानिता । 
भवन्ति सम्पदं॑ देवीममिजातस्य भारत ॥ 
अहिंसा, सत्य, अक्रोध, त्याग, शान्ति, किसी की निनन्‍दा न करना, 
प्राणिमात्र के प्रति दयाभाव, अछोलुपता, लज्जा, स्थिरता, तेजर्विता,, 
क्षमा, धेये, बाह्याभ्यन्तर शुद्धि, अद्रोह, अनावश्यक दुम्भ का अभाव 
आदि दैवी प्रवृत्तियाँ हैं । ह 
विचार कीजिए कि गाँधीवाद की मूछ भित्ति क्या उपयुक्त प्रबृ- 
त्तियों पर ही स्थापित नहीं है ?, कया वह उन्हीं भावनाओं की उपासना, 
डद्बोधन ओर आवाहन की चेष्टा नहीं करता ? क्‍या वह उन्हीं के 
जागरण के द्वारा नए जगत्‌ और नए जीवन की रचना करना नहीं चाहता: 
ओर क्या उसी में आधुनिक समस्याओं का हल नहीं देखता ! फिर 
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आसुर भावापन्न फासिटीवाद और शुभ-अवृत्तिमुठडक गाँधीवाद में 
तुलना हो ही कैसे सकती है ? वे दोनों मूलतः विरोधी हैँ) फलतः 
गाँधीजी के विचारों में फासिटीबाद की गंध खोजनेवाले या तो अज्ञानी 
हैं अथवा हठधर्मी के पुजारी हैं । 

हाँ यरोप के अन्य सभी “वादों” में हम फासिटीवाद' की किसि न 
किसी प्रवृत्ति का आभास अबश्य पाते हैं। पूँजीवादी छोकतन्‍्त्र ने 
आज जो रूप ग्रहण कर लिया है. वह फासिटीवाद का ही एक और 
संस्करण हो गया है। साम्राज्यवाद और फासिटी बाद में आप को अधिक: 
'भेद दिखाई न देगा । और तो और रूसी समाजवाद' में भी फासिटी- 
प्रवृत्तियों को अनेक बातें स्पष्टत: समाविष्ट हैं| एकमात्र भोतिक दृष्टि 
पर आश्रित यूरोप की सारी सांस्कृतिक धारा ने, तथा उसके विज्ञान- 
वाद और बुड्धिवाद ने भी अप्रत्यक्ष या प्रत्यक्षरूप से यरोप के जन- 
समाज में जीवन और जगत्‌ के प्रति जो दृष्टिकोण उत्पन्न कर दिया 
है उसमें आप उन भावों और प्रवृत्तियों का प्रभाव देखेंगे जिसे ऋष्ण 
ने आसुर भाव का नाम प्रदान किया है। पर फासिटीवाद की तुरूना 
यदि दूर से भी किसी के साथ नहीं की जा सकती, यदि कोई उसके 
भावों से पणतः अस्पृश्य है, और कोई सवथा, मलतः सिद्धान्ततः तथा 
व्यवहारत: उसका विरोधी है तो वह गाँधीवोद है । गाँधी का प्रयोग 
ही इसलिये है और उसकी सारी चेष्टा का छक्ष्य ही यह है कि मान- 
बता उन प्रवृत्तियों और पथों से मुक्त तथा विरत की जाय जिसका 
प्रतिनिधित्व यूरोप का फासिटीवाद तथा नाजीबाद मुख्यतः, और 
सभी वाद गौणतः कर रहे हैं 


श्र किक, 
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गत महायुद्ध के बाद यरोप में हुए कुछ प्रयोगों की अति संक्षिप्त 
रूपरेखा गत प्रृष्ठों में की जा चुकी । उनके सम्बन्ध में यदि एक वाक्य 
में कुछ कहना हो तो यही कहा जा सकता है कि वे प्रयोग उस घारा 
के प्रतीक हैं. जो युद्धोत्तर विश्व में छोकतन्त्र के आदृश और उसकी 
' कल्पना के विरुद्ध प्रवाहित हुई | रूसी समाजवाद तथा उसी प्रकार 
इटालियन और जमन फासिटीवाद स्पष्टरूप से उस छोकतंत्र के विरुद्ध 
थे जिसका विकास यरोप की भूमि पर गत कतिपय शताबिदियों में हुआ 
था | पर समाजबाद और फासिटीवाद तक ही यह बात परिमित नहीं 
है | यरोप में घटित घटनाओं ने स्वयम छोकतंत्रात्मक देशों में उस 
प्रवृत्ति को जन्म प्रदान किया जो उन्हें छोकतंत्र के विरुद्ध ले बहीं। यह 
सत्य है. कि उनका ऊपरी वेष तब भी छोकतंत्रात्मक बनां रहा और 
अब भी बना हुआ है। पर उसके आबरण में जो प्रेरणा सक्रिय हुई 
वह धीरे-धीरे छोकतन्त्रवाद को ही चबाती गई। छोकतन्त्र की यह 
विक्ृति ही गत महायद्ध का कारण हुईं । उप्तके बाद उसका क्षय क्रमश 
होता गया जो गत बीस वर्षो में अपने चरम बिन्दु पर पहुंच गया । 
छोकतंत्र के इस ह्ाास में हृदयहीन उत्पादक यन्त्रों के आविर्भाव ने 
किस प्रकार सहायता पहुचाई और किस प्रकार उससे डद्भत पूँजीवाद 
लोकतन्त्र को छे डबा इस पर थोड़ा प्रकाश पहले डालने की चेष्टा की 
जा चकी है | 

यूरोप में एक यग था जब राष्ट्रीयता प्रगति की पुजारिणी, उदार 
ओर उन्नत भावों की जननी छोकतन्त्र तथा जन-स्वातंत्रय की प्रतिपा- 
दिनी ओर नंतिक धाराओं से ओत-प्रोत थी। पर उसी यरोप में यंत्रवाद के 
उस युग का विकास हुआ जब राष्ट्रीयता और छोकतन्त्र आर्थिक तथा 
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राजनीतिक साम्राज्यवाद का जगत्‌ के दोहन और दछन का जनस्वत्व 
और जन-सत्ता के कुटेब का तथा शक्ति और अधिकार के बगमूछक- 

द्रीकरण का कारण हो गया। युद्ध के बाद छोकतंत्रवादी राष्ट्रों ने 
राष्ट्रसंघ की स्थापना अवश्य की, उसे छोकतंत्रात्मक रूप भी प्रदान 
किया पर अंततः उपयु क्त संघटन साम्राज्यवादी लिप्सा की पूर्ति और 
आर्थिक शोषण का द्वी कारण बना | आशय यह है कि गत दो दशकों 
में जो प्रयोग हुए वे चाहे छोकतंत्रवादियों की ओर से हुए हों अथवा 
दूसरी दिशा से स्वरूपतः और भावतः छोकतनन्‍्त्रवाद को नगण्य ही 
करने वाले थे ! 


आर्थिक तथा राजनीतिक क्षेत्र में किसी न किसी वर्गविशेष की 
अधिकारसत्ता को केन्द्रित करने की चेष्टा सब ने समानरूप से की । 
इस केन्द्रीकरण की सफलता के लिये केन्द्रीभूत हिंसा की अनिवाय 
आवश्यकता प्रतीत हुई फछतः सब ने शख्र का आश्रय ग्रहण किया । 
केन्द्री भूत हिंसा का जब आविर्भाव होगा तब जन-समाज का निदछन 
और शोषण न केवल स्वाभाविक है प्रत्यृत अवश्यम्भावी है। परि 
णामतः सारी धरती हिंसा, दछन ओर दोहन की आग में भस्म होने 
छगी, मानव-समाज के सांस्कृतिक महाविनाश का पथ प्रशस्त होने 
छगा और प्रगति तथा विकास की धारा मानवपशुता की मरुभूमि में 
पहुँच कर सूखती दिखाई देने छगी। ऐसे समय जब यग की यह 
अवस्था थी भारत में एक नया ओर महान्‌ प्रयोग आरम्भ हुआ। 
सानव समाज सामहिक हिंसा से केसे त्राण पावे, कसे सांस्कृतिक 
विकास के पथ पर उसकी चिरयात्रा अबाधगति से जारी रहे, कसे 
जनसमाज ढेन्‍य, दलरून, दासता की घृणित विभीषिका से मुक्त हो और 
केसे मनुष्य ज्ञान-विज्ञान से उपा,जत विभूति का डपयोग जगत्‌ के 
विनाश नहीं कल्याणाथ करने में समथ हो ? यंग के प्रश्न का तथा 
उसकी समस्या का यही रूप था। भारत में आरम्भभूत यह प्रयोग 
युग की समस्या को हल करने का ही प्रयास था । 
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इस समस्या के सुछझाव का अभिनव उत्तर छेकर एक युग-पुरुष 
उपस्थित हुआ। उसकी कल्पना की मौछिक दृष्टि थी अनोखी ओर 
सांग था नवीन । उसने आवाज छगाई कि मानव की मानवता 
का उद्बोधन किये बिना समस्या को हल करना असम्भव है। 
मानवता का जागरण उसी स्थिति में सम्भव है जब उप्के ज्ञान 
और विज्ञान का, अथ और काम का, समाज और जीवन का, 
राजनीतिक तथा विधान का समन्वय नेतिकता के साथ स्थापित हो | 
चेज्ञानिक विभूति हो अथवा यान्त्रिक उद्योगवाद, छोकतन्त्र हो अथवा 
समाजवाद, मनुष्य उन सब का दुरुपयोग करके अनर्थ की स्ृ ष्ट कर 
सकता है। महती कल्पनाए, उत्कृष्ट संघटन तथा आविष्कार भी 
अभिशाप बन जा सकते हैं। उसके द्वारा भी जगत्‌ का कल्याण उस्ती 
समय हो सकता है जब उनका आधार मनुष्य की उद्बुद्ध नेतिकता 
हो । आज मनुष्य को सब कुछ उपछब्ध है पर खो गई है उसकी 
मानवात्मा | फछतः उप्तका विशाछ ऐश्वय और महान-वेभव उप्तके 
पराभव और पतन का कारण हो रहा है । 


यही थी दृष्टि जिसे छेकर उक्त युग-पुरुष ने जगत्‌ की ओर देखा । 
उसने भविष्य के निर्माण की कल्पना की। भावी जगत्‌ ऐसा हो 
जिसमें मनुष्य का उज्बलांश उज्जीवित हो, उसकी राजनीति और अथ- 
नीति एवं विधि ओर व्यवस्था ही नहीं वरन्‌ जीवनका सारे अद्जग-प्रत्यज्ञ , 
नंतिक भावों से आप्छत और प्रभावित हो | उसी स्थिति में जगत्‌ का « 
निर्मोण अहिंसा के आधार पर हो सकेगा और हिंसा से मुक्त धरित्री 
में जन समाज निदेठडन और शोषण से बच कर आर्थिक और राजनी- 
तिक स्वतन्त्रता का उपभोग कर सकेगा। मनुष्य की वे बृत्तियाँ जों 
सहयोग और समवेदना, सेवा और स्नेह की ओर सहज ही उन्मरुख हैं 
जब तक जागरित नहीं होतीं तब तक समता, स्वतन्त्रता, और बंधुत्वके 
विकास की आशा भी करना बालू से तेल निकालने के सामान है। 
समता, स्वतन्त्रता और बन्धुत्व के आधार पर यदि्‌ जगत्‌ की रचना 
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करंनी है तो वंह स्थिति छानी होगी जिसमें प्रेम और विधान एक हों। 
_ इसी में उसने नये प्रकार के छोकतंत्र की कल्पना व्यक्त की । वह छोक- 
तन्त्र नहीं जो अहम के सुख को जीवन का छरक्ष्य समझे | बह छोक- 
तन्त्र नहीं जो सुख की कल्पना सांसारिक भोगों तक ही परिमित रखता 
हो | वह छोकतन्त्र नहीं जो अधिकार और शक्ति की सत्ता को केन्द्रित 
करता हो और वह भी छोकतन्‍्त्र नहीं जो वर्ग द्वारा वग के शोषण का 
ओपचित्य व्यक्तिगत स्वतन्त्रता के आवरण में सिद्ध करता हो | 
उसका कल्पित लोकतन्त्रत्मक जगत्‌ ऐसा है जिसमें शक्ति और 
अधिकार समाज के आधारभूत जन-मण्डछ में वितरित हों। जन- 
समाज ही उसका स्रोत और निधि हो। आशथिकक्षेत्र में जनसमृह 
स्वावलूम्बी और स्ववश हो, उत्पादन के साधन और उत्पन्न पदार्थ का 
सच्चा स्वामी हो । समाज और व्यक्ति एक दूसरे के पूरक हों । व्यक्ति 
का व्यक्तित्व समष्टि में छय हा। जाने के लिए हो ओर समह व्यक्ति को 
इस प्रकार सर्वाज्ञ ओर सवाश में विकसित होने में सहायता दे कि वह 
विराट में अपने को उत्सग कर देने में सफछ हो । अहम की सत्ता के 
इस क्रमिक और सवोशिक उदय किन्तु स्वेछाकृतछय के फलस्वरूप जिस 
समाजवाद का उदय होगा उसमें सच्चे वगहीन समाज का विकास हो 
केगा | सच्ची वर्गहीनता उसी समय सम्भव है जब मनुप्य मानवता 
के उच्चस्तर पर पहुँचा हुआ हो | कानून अथवा शख््र अथवा निरंकुश 
'शासनसत्ता के प्रब आघात से जीवन के विकास तथा मानव की 
प्रगति की आशा करना विशुद्ध आरांति है। मनुष्य का विकास सनुष्य 
का निर्माण करने से होगा | निर्माण इस प्रकार किया जाय कि वह 
अपने अधिकार नहीं कत्तंव्य की ओर अभिमुख हो । कत्तव्य ही हो 
उसका लक्ष्य ओर कत्तव्य ही हो पथ | कत्तव्यकी भावना में अहमका 
विसजन सन्निविष्ट हो ।। जब व्यक्ति और समाज की दृष्टि अधिकार 
की ओर से हट कर कतठ्य पर स्थिर हो तब श्रम का आधार हो 
जायगा प्रम और पूँजी का आधार होगा उत्सग । 
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इस प्रकार पूजी और श्रम का समन्वय होगा उत्सग और प्रेम में। 
बरग का संघ और वर्गो' का भद वगहेष की आग भड़काने से भा 
केसे मिट सकता है ? उसका स्थायी हछ तो उसी समय सम्भव है जब 
वर्गो' के विरोधो हितों के विरोधत्व को मिटा दिया जाय। विरोधत्व 
का छोप विरोधी हितों को किसी एक बिन्दु में छय कर देने से हो 
सकता है | यह समन्वय ओर सामञ्जस्य हो व्गसंघ्ं का छोप करेगा 
और वगभद्‌ को मिटा देने का कारण होगा । उस यग-पुरुष ने इसी 
रूप में नए छोकतन्त्र और सच्चे समाजबाद की कल्पना की । उसने 
विरोधी हितों को प्रम और उत्सग में छय कर देने की बात सोची और 
यह देखा कि इसकी सिद्धि उसी दशा में हो सकती है जब मनुष्य की 
मनोबृत्ति को अधिकार-प्राप्ति की ओर से हटा कर कतेव्य-पारूम की 
ओर अग्रसर किया जाय। मनुय की दृष्टि और वृत्ति के इस परि- 
बतन का एकमात्र उपाय यह है कि उसकी सहज और सनातन नेतिक 
अन्तरचेतना का जागरण हो । इसी भांति उसने भावी जीवन और 
जगत्‌ की रचना का स्वप्न देखा | अपनी इस कल्पना को उसने व्यक्त 
किया यह कह कर कि अहिंसा के आधार पर जगत्‌ का निर्माण करना 
होगा। मानव-समाज के बिचारक्षत्र को यही उसकी महती देन थी । 

पर उसकी सक्रियता विचारक्षत्र तक ही परिमित न थी। उसके 
जीवन में उज्वल आओदश-बादिता के साथ-साथ कठोर कमठता का 
अभिनव सम्मिश्रण हुआ है। वह भारत के उन संहर्षियों की परम्परा 
से प्रसृत है जो सिद्धान्तवादिता की साथकता, जीवन में उसे व्यावहा- 
रिक रूप देनेमें ही मानने थे । फछत: उसने अपनी कल्पना को साकार 
रूप प्रदान करने का भारी भार भी उठाया। छक्ष्य स्थिर कर लेने के 
बाद वहाँ तक पहुँचने का पथ उपस्थित करने का उत्तरदायित्व "अपने 
कन्धों पर छाद वह आगे बढ़ा । आदर्श और कल्पना की भारी गठरी 
का असह्य बोझ उसके सिर पर था। चारों ओर अंधकार था, मानव- 
जगत्‌ के जीवन की प्रबल धारा हाहाकार करती हुई विपरीत दिशा की 
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ओर बही जा रही थी, मानव-पशुता का डरावना अट्टहास दशों 
दिशाओं को कम्पित्‌ किए हुए था पर वह वृद्धकाय किन्तु अन्तरालोक 
से उल्लसित तपस्वी अपनो छकुटी ठंगते हुए पथ का निर्माण करने के 
लिए अग्रसर हुआ । पथ के निर्माण की उसकी यह चेष्टा उस प्रयोग 
के रूप में व्यक्त है जिसका सूत्रपात भारत में गत पचीस व पूब 
हुआ | द 

यह प्रयोग था नेतिक पद्धति से अनेतिक भावों और वेषों का 
अदम्य प्रतिरोध करने का जिस के फलस्वरूप नंतिकता का जागरण हो 
सके और जीवन की रचना नेतिक आदर्शो' के आधार पर की जा सके। 
लक्ष्य के अनुकूछ पथ न होने पर छक्ष्य का भेदन असभ्भव है | यदि _ 
लक्ष्य यह है कि अहिंसा की प्रतिष्ठा समाज के संघटन के मूल में हो, 
यदि मनुष्य को दासता, हिंसा तथा बबरता से मुक्त करना हो तो 
उसकी सिद्धि के लिए साधन का अहिंसक होना अनिवाय है | बबरता 
का पराभव यदि मानवतासे न हो तो मानवता का विकास सम्भव ही 
नहीं । उसने विश्वास और श्रद्धा के साथ यह देखा कि मनुष्य के 
जीवन का स्वरूप हन्द्वात्मक है. जिसमें पशुता के साथ मानवता की 
सहज प्रतिष्ठा है। मनुष्य अपनी ही -पशुता से संघष करता हुआ 
विकास की ओर बढ़ा है | फलत: यदि उसे अपनी यात्रा जार! रखनी 
है तो उस युद्ध को भी जारी रखना होगा। इस स्थिति में मानव- 
पशुता से मानवी-मानवता का संघष अपेक्षित है। उसने मानवीय 
युद्ध के व्यहून का भार उठा लिया । युद्ध और क्रान्ति को हिंसा तथा 
रक्‍तपांत के बीच से बाहर निकाल कर मानवता के उच्च और पत धरा- 
तल पर छे जाना उसकी प्रयोग-पद्धति का आधार हो गया। असह- 
योग और सत्याग्रह में उसकी अहिंसक रणपद्धति मत्त हुई । द्रोह-रहित 
विद्रोह और रक्‍्त-रहित युद्ध की प्रणाढी उसकी दूसरी महती देन थी 
जिसे उसने मानव-समाज के व्यावहारिक कायक्षेत्र को प्रदान किया | 


विचारों ओर कल्पनाओं को साकाररूप प्रदान करने के लिए 
१३ 
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आधार-पीठिका अपेक्षित होती है। जिस प्रकार बोल्शेविज्म को रूस 
की भमि और नाजीवाद को जमनी की सीमा अपने-अपने प्रयोग के 
लिये प्राप्त हुई उप्ती प्रकार भारत का विस्तृत-भमखण्ड परिस्थितियों के 
प्रताप से अपना प्रयोग करने के छिये तथा अपने विचारों को काय- 
रूप में परिणत करने के छिये गांधीजी को मिल गया। उनकी विचार- 
धारा का जन्म यद्यपि अफ्रीका में हुआ था तथापि उसे प्रोढ़ता, 
विस्तार और गति भारत में ही मिठी | विराट के विकसित होने और 
फूछने-फलने के छिये उपयक्तक्षत्र, उपयुक्त अवसर और उपयुक्त परि- 
' स्थिति का मिलना आवश्यक होता है। यह अवसर और यह परि- 
स्थति भारत में वतंमान थी। सारत की समस्या यग की समस्या का 
ही अद्ग है जिससे जगत्‌ उत्पीड़ित है। यदि जगत्‌ साम्राज्यवाद का 
जातिगत श्रेढ्ठता की भावना और वर्णमंद का, आर्थिक और राजनी 
तिक पराधीनता का, पूँजीवाद और शब्रबाद का शोषण और उत्पी 
डन का शिकार है तो भारत भी उसीसे त्रस्त है। भारत ही तो मानव- 
समाज के उस अंश का ज्वछंत प्रतीक है जो मनुष्य की पशुता और 
स्वार्थान्‍्धता से बुरी तरह निदछित है। जगत्‌ की समस्त दब्ी हुई 
जातियों की समस्या का सजीवरूप भारत में वर्तमान है। उससे बढ़ 
कर दूसरा कोन है जो यरोप में उत्पन्न अमानवी प्रवृत्ति का कुपरिणाम 
भोग रहा हो ? ऐसी स्थिति में उस प्रवृत्ति का प्रतिरोध और बविछोप 
करने छिये आबद्यक प्ररणा तथा पथ भारत के सिद्रा और कौन 
प्रस्तुत कर सकता है ९ 


र्पष्ठ है कि जिस जगदुव्यापिनी प्रवृत्ति और क्रिया का सक्रियरूप 
भारत में व्यक्त हुआ उसकी प्रतिक्रिया भी यहीं हो सकती थी। 
यरोप ने इस देश को समस्याओं और परिस्थितियों की जिस विकटता 
ओर उलसन में डाल दिया उसका प्रतिकार भी यही देश कर सकता 
था। जगत्‌ की परिस्थिति यदि उपय क्त समस्याओं के हछ की 
माँग कर रही थी तो भारत की अवस्था भीं उसी की अपेक्षा कर 
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रही थी | गाँधी जी का उदय उसी माँगका परिणाम दै । वे सम्भूत है 
उस परिस्थिति के गर्भ से जो स्वभावतः उपयु क्त समस्याओं की विभी- 
षिका से छुटकारा पाने की माँग कर रही थी। यही कारण है कि 
परिस्थिति के अनुकूछ पथ और पद्धति छेकर वे अबतरित हुए | वह्दी 
पथ और पद्धति आज “गाँधीवाद” के नाम से जगत्‌ के सामने उप- 
स्थित है । स्वयं गाँधीजीने “गाँधीवाद” की कोई निश्चित रूपरेखा 
और व्याख्या नहीं की है। यह सच है कि गाँधीजी को दृष्टि के पीछे 
. निश्चित विचारधारा है, जीवव और जगत्‌ तथा मानत्र इतिहास के 
प्रति निश्चित दृष्टिकोण है। उनके विचारों का ठोस दाशनिक आधार 
भी स्पष्ट प्रकट होता है। फिर भी यह नहीं कहा जा सकता कि उन्होंने 
उस रूप में और उप अथ में किसी वाद! को रचना को है जिम रूप 
और जिस अथ में यूरोप के अनेक विद्वानों और दाशनिकों ने की है| 
गाँधी जी स्वयम्‌ न किसी बाद? के प्रवततेक बनना चाहते हैं, न किधी 
नव धरम के गुरू और न किप्ती नूतन मठ के महन्त। वह अपने को 
सत्य का विनम्र साधक और सत्यानुशोछन में संछग्न एक आतुर अन्वे- 
षक के रूप में ही व्यक्त करते रहे हैं। जो व्यक्ति अपने को छोटा सा 
साधकमात्र समझता है और जो अब तक किसी अनुसन्धान में 
संछग्न है वह सत्य के सम्बन्ध में *न अंतिम निर्णय प्रदान करने का 
साहस कर सकता है और न अपने मत को सारे ज्ञान का “इद्मि- 
त्थम्‌” कहने का दावा कर सकता है। वह अनुयायियों से इसी कारण 
यह अपेक्षा भी नहीं करते कि वे उनके विचारों को उच्त रूप में 
स्वीकार करें । 

किसी प्रमाणिक अन्थ की रचना करके गाँधी बाद का ग्रवर्तेन करने 
में न गाँधी जी सफल हुए और न माक्से और स्टनर, हिटलर या 
मुस्तोढिनी की भांति न कभी यह घोषणा ही कर सके कि वह जगत्‌ को कोई _ 
ऐपी दृष्टि प्रदान कर रहे हैं जो अबतक के इतिहास में कभी किसी को 
सुझाई नहीं पड़ी । गाधीजी में न इतनी अहम्मन्यता है और न इतना 
साहस । उनके सम्बन्ध सें इतना ही कहा जा सकता है कि वे कर्मठ 
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साधक हैं जो बतमान जगत्‌ को और उसकी समस्याओं तथा उसके 
स्वरूप को एक विशेष दृष्टि से देखते हैं और उसके प्रकाश में जिन 
तत्थ्यों पर पहुँचते हैं उन्हीं के आधार पर बतमान प्रश्नों को सुल्झाने 
की पद्धति खोज निकालने की चेष्टा करते हैं । फछतः भले ही गाँधीजी 
के पास कोई बाद न हो तथापि उनकी एक विशेष दृष्टि है, उनकी 
एक विशेष पद्धति है उनके प्रयोग में वे दृढ़तापूबक संलग्न हैं । उनके 
लिये उनकी पद्धति और उनके पथ का स्वरूप बिशद्ध प्रयोगात्मक 
है जो उत्कट साधना के रूप में सामने प्रस्तुत होता है। गाँधीजी ऊँची 
दाशनिक जउड़ानों में भी नहीं पड़ते। उनकी दृष्टि सृष्टि के उद्गम 
ओर जीवन के स्रोत अथवा प्रकृति के मूछ की विवेचना करने में 
अपना समय नहीं छगाती । जो सामने है और जो स्थूछ रूप से 
समीप तथा दृश्य है उसे ग्रहण करती है और उसी के द्वारा मौछिक, 
तात्विक तथा रहस्यमय बिन्दु तक पहुँचने की चेष्टा करती है। वे 
जीवन की' प्रयोगशाला में, जीवन के आदर्श और उसके सत्य की 
प्राप्ति के लिये जीवन द्वारा ही जीवन का प्रयोग करते दिखाई देते हैं.। 


मनुष्य संसार और जीवन के प्रति जो दृष्टिकोण अ्रहण करता है 
उसी के अनुसार वह व्यक्ति और समाज के छिये आदश की कल्पना 
करता है और उसी के अनुकूछ आचरण का पथ भी निर्धारित कर 
छेता है। मानव-जीवन के प्रति गाँधीजी भी विशेष दृष्टि ग्रहण करते 
हैं। अवश्य ही उनकी कल्पना में न कोई गम्भीर “रहस्यवाद' है और 
न कोई बड़ी गूढ़ दाशनिकता । वह योगियों की भाँति दिव्यज्ञान का 
दावा,भी नहीं करते | पर यह सब होते हुए भी वे जीवन के प्रति केवल 
भौतिक दृष्टि स्वीकार करने में समथ नहीं हैं। साधारण जीवनके प्रवाह 
ओर विधि-विधान के म॒ते स्वरूप को देखकर वे इस परिणाम पर 
पहुँचते हैं. कि विश्व की एकमात्र भौतिक व्याख्या करना सत्य की 
उपेक्षा करना है | ऐसी व्याख्या गाँधी जी की दृष्टि में यदि 
निराधार नहीं-हे तो. एकांगी अवश्य है। जीवन का .एक ररूप 
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भौतिक है, और उसीकी एक धारा भी भौतिक है इसे गाँधीजी स्वीकार . 
करते हैं। पर वह यह भी मानते हैं कि उसी जीवन का एके दूसरा 
पहलू भी है, एक दूसरा अंग और प्रवाह भी है जो अभौतिक है। 
विश्व की रहस्यमय अनन्त में उन्हें किसी वास्तविकता की अछोकिक 
अभिव्यक्ति दिखाई दे जाती हे | जिस रहस्य में प्रवेश करने में हम अस- 
मथ हैं वही किसी अक्षय चिरंतन सत्ता के अस्तित्व का आभास दे देता 
है | गाँधी जी को इस मृत विश्व में उस सत्ता के अस्तित्व का आभास 
दे देता है। गाँधीजी को इस मृत विश्व में उस सत्ता की असीम 
चेतना और अनन्त सोंदय की झलक मिछ जाती है। वह देखते हैं 
कि मानव-चेतना स्वत: उसीका अंग भूत है. जो उसी के सौंदर्य की 
परिसीम अनुभूति सदा से करती आई । 


यही कारण है कि गाँधीजी जीवन और विश्व के दोनों पहलुओं 
का अस्तित्व समान रूप से स्वीकार करते हैं। स्थूछ विश्व जहाँ भौतिक 
शक्तियों और पार्थिव तत्त्वों के पुल्नीभूत परिणाम के रूप में स्थित है 
वहीं अमूत चेतन का पहल भी वर्त्तमान है जिसकी अभिव्यक्ति के 
रूप में जीवन उपस्थित होता है। यही भावानुभूति और भावुकता 
उन्हें भोतिकता की सीमा से परे ले जाती है। गाँधीजी समझते हैं कि 
जीवन के इस स्वरूप को अस्वीकार करना सत्य से मुख मोड़ना है। 
जीवन का यह इन्द्वात्मक स्वरूप प्रकृति का सहज विधान है | एक में 
जितना सत्य है उतना ही सत्य दूसरे में भी है। जितना सत्य स्थल 
शरीर और भौतिक तत्त्वों में है उतना ही सत्य उस अमूर्ताछोक में भी 
है जो. जीवन को सौन्दर्यानुभूति कराने में सफल होता है । गाँधीज़ी 
पार्थिव जगत्‌ के अस्तित्वको जिस सीमा तक स्वीकार करते हैं. उसी 
सीमा तक चेतन के स्वतन्त्र और अक्षुण्ण अस्तित्व को भी मानते हैं । 
एक यदि अनादि है तो दूसरा भी अनादि और अविनद्बर. हैं। फछत: 
अधिक दाशनिक प्रपम्चों में न पड़ते हुए भी वे इस विश्वास को लेकर 
अग्रसर होते हैं कि विश्व के सूल-में चेतन की स्वतन्त्र सत्ता प्रतिश्ित 
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. है | भौतिकवादियों की भाँति वे चेतना को जड़भूतों की अभिव्यक्ति- 
मात्र स्वीकार करने में समथ नहीं हें और न यही स्वीकार कर 
सकते हैं कि द्रव्य द्वारा द्रव्यता की अनुभूति ही चेतना है। अचेतन 
भौतिक द्रव्यता की अनुभूति कर ही नहीं सकता क्योंकि अनुभूति 
चेतना का ही गुण है। अतः वे “आत्मवाद” के “चेतनवाद” को ग्रहण 
करके अग्नमसर होते हैं। इसी दाशनिक आधार को ग्रहण करके वे 
जीवन और जगत पर दृष्टिपात करते हैं। जीवन के विकास के मूल- 
तत्व के रूप में वे चेतन सत्ता को ही स्वीकार करते हैं। वे यह भी 
देखते हैं कि जीवन की चेतना का एक मागे स्पष्ट रूप से असंदिग्ध 
है। सदा से मनुष्यता तथा सनुष्य का अनादि और अविनश्वर चेतन 
सुन्दर-असुन्दर, सत्य-असत्य, शिह्च-अशिव तथा डचित-अनुचित की 
कल्पना करता, और अनुभूति करता आया है। 


सत्य, शिव और सौन्दय की सत्ता के सम्बन्ध में विवाद खड़ा 
किया जा सकता है। कहनेवाले कह सकते हैं कि उनकी सत्ता सापेक्ष 
है; क्योंकि उनकी कल्पना युग-युग में बदलती रही है । जिसे आज 
हम सत्ये संमझते हैं वह कछ असत्य हो जाता है ; जिसे एक सुन्दर 
समझता है वह दूसरे के लिए असुन्दर है। फछतः इनका कोई स्वतंत्र 
अस्तित्व ही नहीं है ओर जो है वह हमारी दृष्टि से अथवा युग के 
धम से सापेक्षामात्र है। ऐसी स्थिति में उन्हें न वास्तविक कहा जा 
सकता है ओर न जीवन का आधार माना जा सकता है। अधिक 
विवाद और वितंडा में पड़े बिना उपयुक्त तक के उत्तर में इतना कह 
देना पर्याप्त होगा कि दृष्टि-भेद होनेमात्र से सत्य की सत्ता सापभश्ष नहीं 
हो जाती ! सत्य अथवा सौन्दय अथवा शिव की कल्पना यदि सदा से 
की जांती रही है, तो यही इस बात का प्रमाण है कि उसकी स्वतन्त्र 
सत्ता प्रतिष्ठित है कल्पना उसी की होती है । जो हो और जो नहीं है, 
जिसका अस्तित्व ही नहीं है, उसकी कल्पना भी नहीं है। चेतन यदि 
इनकी. कल्पना सदा से करता आया है और यदि चेतन अविनइवर है 
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तो सत्य भी अविनश्वर है उसके सन्बन्ध में हमारा दृष्टिकोण युग 
के धर्म से अथवा स्थान के भेद से अवश्य सापेक्ष रहा है, जिसके 
फलस्वरूप दृष्टिभेद दिखाई देता रहा है। स्थान भंद से अथवा काछ 
भेद से यदि दृष्टिसेद हो जाय तो यह नहीं कहा जा सकता कि दृश्य 
सत्ता का अस्तित्व अथवा उसका स्वरूप बस्तुतः परिवर्तित हो गया। 
यह मानता हूँ कि सत्य की व्याख्या करना, सौन्द्य की रूपरेखा 

का अद्भुन करना नितान्त असम्भव है । अधूरे मनुष्य की अपू्ण वाणी 
कब इसमें समथ हो सकी है ? भोतिक विज्ञान का शास्त्री क्‍या बता 
सकता है कि उसके विद्युत्‌ धनकण और ऋणकण का अन्तिम रूप 
क्या है ? बह भी कहता है कि अपने अन्तिम रूप में वे अमृत हो 
जाते हैं और उनके अस्तित्व का पता वायुमण्डल में उनके द्वारा उद्भुत 
गति-छहरी और सकच्वालनमात्र से चलता है। विश्व का समस्त भूता- 
त्मक दृश्य छोक उसी तत्त्व का परिणाम और उसी की छाया है; पर 
स्वयं उसका अन्तिम और वास्तविक रूप अमूत्त और अभौतिक-सा 
है। में पूछता हूँ कि जब साकार भौतिक तत्त्व की यह दशा है, तो 
निराकार के स्वरूप का अड्भुन करना भछा कैसे सम्भव हो सकता है ? 
पर उनका अस्तित्व है--इसे अस्वीकार करना भी सम्भव नहीं है; 
क्योंकि जीवन उनका आभास पाता और अनुभूति करता रहता है। 
उनकी स्पष्ट छाया विश्व की अनन्त मोहकता ओर महिमा-मण्डित 
रहस्य में झछक जाया करती है। विचार तो कीजिए कि प्रकृति की 
अविचल नियमबद्धता में,काल के अनन्त प्रवाह में, वेभव और अभाव 
की सतत क्रीड़ा में, विनाश और निर्माण की निरन्तर परिचाहित प्रक्रिया 
में, प्रकृति के गर्भ में निहित सत्य का आभास क्या नहीं मिल जाता? 
सिद्धाथ के उत्सग में, ईसा के बलिदान में, रवीन्द्र के विश्व-बन्घुत्व 

में और गाँधी के अद्रोह और त्याग में क्या सौनदय और शिवत्व की 
झलक नहीं मिछ जाती ? प्रखर जछघार में डूबते हुए किसी असहाय 
बाछक की प्राण रक्षा के छिये जब कोई अपने को भूलकर खतरे में 
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झोंक देता है, जब भूख की करुण पुकार सुनकर कोई अपने आगे की 
थाढी उसे अपण कर देता है, जब क्षणमात्र के लिये भी अहं? के 
भोतिक बन्धन से निकछकर हम किसी को जगद्धित में अपने को 
मिटाते देखते हैं, तो क्या विश्व के मर में स्थित उस भावमय तत्त्व की 
झिल-मिछ आभा नहीं मिछ जाती जो जीवन और जगती को जीने 
ओर रहने योग्य बनाती है ? अपने उदर और अपने भोग को केन्द्र 
में स्थिर करके सारे विश्व को उसी की तृप्ति का साधन मानने वाला 
प्राणी जब कभी अपनी इस सहज प्रेरणा से ऊँचे उठता है और जब 
अपने को दूसरे में छीन करता है, तो उस क्षण उसके जीवन पर जो 
आलोक झलकता है, जो सौन्दय दिखाई देता है, सत्य ओर शिव की 
जो उज्बछता चमक उठती है, उस्तकी अनुभूति क्‍या हम नहीं करते ? 
उसी में इस विश्व का उत्तमांश' सजीब रूप में मूर्तिमान्‌ हुआ क्‍या 
दृष्टिगोचर नहीं होता ? स्पष्ट है कि मानव का चेतनांश इसी अनुभूति 
के आधार पर और अपने विवेक के द्वारा उनके ही आछोक में जीवन 
का पथ प्राप्त करता है । 


जीबन की प्रवृत्ति उसी प्रकार स्वाभात्रिक है जिस प्रकार मनुष्य 
की वह प्रवृत्ति जा अहं और स्वाथ की तृप्ति की कामना सें विभोर 
रहती है। मानब-जीवन ओर उसके समाज का इतिहास यह लिद्ध 
करता है कि समय-समय पर मनुष्य के विवेक नें, उसकी भावुकता 
ओर भगवान्‌ ने अपनी उपयुक्त प्राकृतिक प्ररणा के वशीभूत होकर सत्य, 
सोंद्य और शिवतत्व की आराधना में जीवन-की साथकता और विश्व 
का कल्याण देखा है। मनुष्य की पश-प्रवृत्तियाँ जहाँ सक्रिय रही हैं, 
वहीं उसके जीवन की एक उत्प्ररणा उसे सदा इस ओर भी उन्म्रुख 
करती रही है। मनष्य के जीवन की गति का इतिहास यह भी लिद्ध 
करता है कि उन्हीं के प्रकाश में मनुष्य सदा से कुछ आदर्शो को प्रति 
छ्वित करता आया और 'उन आदर्शों के आधार पर कत्तंद््याकत्तव्य 
का निश्चय करता रद्दा दे। ये आदेश ही ज़ीवर्न की प्ररणात्मिका शक्ति: 
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के रूप में स्थित रहे हैं, जिनकी पूर्ति करने को ओर मानव की सजीवता 
अभिमुख होती रही है। ये आदश ही जीवन के मूल्याइ्डन के छिरे 
मानदण्ड के रूप में प्रस्तुत होते रहे हैं । 

मनुष्य की एक प्रवृत्ति जहाँ अपने बिछास, ऐश्वय और भोग को 
जीवन का आदश मान कर उसे आगे बढ़ने के लिये प्रेरित करती रही 
है वहीं उसके हृदय की दूसरी शुअ्रधारा उसे सचाई के लिये, सौन्दय 
और कल्याण के लिये भी अग्रततर करती रही है। जीवन का यह 
इन्द्वात्मक सद्ठष यद्यपि प्राकृतिक है, तथापि शश्रधारा की विजय से 
ही मानवता का विकास होता रहा है। जीवन की यह शश्र गति जहाँ 
उसकी प्रगति और विकास में सहायक होती है, वहीं उससे विरति 
पतनाभिमुख बनाती है। स्प: है कि पतन, विनाश और अन्धकार 
का, दुःख ओर बन्धन का कारण होता है। दूसरी ओर विकास की 
यात्रा में निश्रयस और अभ्युत्थान अभिनिविष्ट हैं। जब-जब व्यक्ति- 
गत या सामाजिक जीवन इस ओर विशिष्ट रूप से उन्मुख हुआ है, 
तब-तब मानवता अपने सुन्दर और विकसित रूप में सामने आई है। 
महती संस्क्रतियों का निर्माण तथा इतिहास के गौरबपूण यगों का 
प्रवतन इसी का परिणाम रहा है। जब कभी व्यक्तिगत और सामा- 
जिक जीवन इस प्रकाश से विमुख होकर विपरीत दिशा का अव्छ॑- 
बन करता है तब उप्तके. विकास की गति कुण्ठित होती दिखाई देती 
है । फलछत: जीवन का यह स्वरूप इस बात का प्रमाण है कि प्रकृति 
ने सहज-विकास के छिंये विधेय पथ का निर्माण कर दिया है। यदि 
यह सत्य है कि जीवन का विक्राप्त की ओर अभिमुख होना प्राकृतिक 
विधान है, तो यह भी स्पष्ट है कि विधेय पथ पर यात्रा करना भी 
जीवन के लिये प्रकृति द्वारा निधौरित विधान है । इसे ही हम उप्तका 
नतिक विधान कह सकते हैं.। 

जीवन को इस दृष्टि से देखना ओर इसी प्रकाश में उसके प्रयोजन 
की स्थापना करना गाँधी की दृष्टि की बिशरेषता है । व्यक्ति के जीवन 
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का ही नहीं, अपितु जगत्‌ की सारी व्यवस्था और संघटन, उसकी 
संस्था, और उसके नियम, उसके आदश और व्यवहार को डद्ती 
कसौटी पर कसने के बाद गाँधी उनके खरे और खोटे होने का निणय 
करता है| संक्षेप में हम कह सकते हैं कि वह जीवन को नेतिक दृष्टि 
से देखता है, नेतिक दृष्टि से ही उसकी व्याख्या करता है और उसी 
नेतिक दृष्टि से उसके लिये आदश और व्यवहार की स्थापना करता 
है | उसकी सारी विधारधारा नेतिकता के आधार पर ही स्थापित है। 
विकास के मूल में बह संघर्ष देखता है, पर उस संघर्ष का रूप उसकी 
दृष्टि में कुछ दूसरा ही प्रतिभासित होता है। अस्तित्व की रक्षा के लिये. 
परिवर्तित परिस्थितियों के अनुकूछ अपने को बनाने के छिये, अपने 
भोगोपभोग तथा उदर और काम की तृप्ति के लिये जीव-जगत्‌ में सदा: 
से संघ होता रहा है, इसे कोई अस्वीकार नहीं कर सकता। पर 
: विकास की क्रिया में संघर्ष का यही स्वरूप रहा है और यही प्रमुख 
कारण रहा है, इसे गाँधी स्वीकार नहीं करता । विकास की प्रक्रिया 
आंशिक नहीं सामूहिक रूप से हुई है । उसने जहाँ एक अंश को विक- 
सित किया वहीं दूसरा अंश चेतन भी विकसित होता गया है; जिसके 
फलस्वरूप मनुष्य का विवेक और उसकी अन्तद् थ्टि, उसकी अनुभूति 
तथा कल्पना भी विकसित होती गई है। विकास की क्रिया में इसी 
कारण विवेक और प्रवृत्ति का सहज संघ होता है ओर विवेक की 


विजय से ही मानवता की उत्पत्ति ओर उसके विकास की यात्रा फलछ-- 
व॒ती हुई है । 


यदि यह न हुआ होता तो वन्य मानव मानव न हुआ होता। मानवने 
ही विश्व की अनन्तता और जीवन की ग्रन्थियों को रहस्य और विस्मयः 
' की दृष्टि से देखा है, उसमें सुन्दर-असुन्दर का भेद पाया है, पशुता 
और मानवता का स्वरूप समझा है। आखिर इस विवेक ने ही तो 
उसे विकसित किया है। जीवन की यह नसर्गिक प्रक्रिया उस सनातन 
नियम का ही परिणाम है, जो विश्व के संचालन के निमित्त प्रकृति के 
अटल नेतिक विधांन के रूप में परिचादित ज्ञात होता दै। मनुष्य के- 
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लिए उचित आदश ओर कत्तव्य-अकत्तंठ्य का निमग्वय, गाँधी की दृष्टि 
में, नेतिकता के प्रकाश में ही किया जा सकता है। जो आदश मनुष्य 
की शश्र प्रवृत्ति के अनुकछ हो और इस प्रकार मानवता के विकास 
का कारण हो सके वही उसकी दृष्टि में शराह्य है। जो आचरण उसके 
अनुकल हो और उसकी ओर अग्मसर कर सके वह्दी विधय है। गाँधी 
इसी में जीवन की साथकवा और मानवता की प्रगति देखता है। इस 
नेतिक दृष्टिकोण को ग्रहण करके वह जगत्‌ की समस्त समस्याओं पर 
हृष्टिपात करता है, उनके कारण और हल को ढ ढ्ृता है तथा तदनुकलछ 
समाधान समुपस्थित करता है। यही है भावाछोक जिसके प्रकाश 
वह व्यक्ति के, समाज के; राष्ट्रों के आचरण की विवेचना और निर्धों 
रण करता है | यही है प्राण जो गाँधी के विचार->क्षत्र में प्रकाशमय 
केन्द्रविन्दु के रूप में अवस्थित है। तात्पय यह कि बापू की विचार- 
धारा नतिक स्रोत से प्रवाहित होती है अतः इतिहास पर उसी दृष्टि- 
कोण से दृष्टिपात करना उसके लिये अनिवाय है। मानव इतिहास ' 
की यदि कोई धारा है तो गाँधी उसे मनुष्य के अन्तःस्थ इन्द्रों के संघ: 
के मध्य से ही प्रवाहित देखता है। जीवन की शभाशभ प्रवृत्ति से ही 
उसका उद्भव होता है और उसी से बह धारा प्रभावित होती है । 
मनुष्य का आचरण, उसका सारा व्यवहार, उसकी सारी क्रिया शभा 
शभमयी चतना की उल्पररणा के अनुकछ ही होती है। जीवन की 
व्याप्ति, मनुष्य से मनुष्य का सम्बन्ध, आर्थिक, सामाजिक और राज 
नीतिक संघटन तथा व्यवस्थाओं का निर्माण और परिचालन, विभिन्न 
राष्ट्रों का पाररपरिक सम्बन्ध आदि सभी बातें मनुष्य के जीवन से 
सम्बद्ध हैं, अतः उन सब पर उसके शभा-शभमय अंतर का गहरा 
प्रभाव पड़ता है | संक्षप में कह सकते हैं. कि मानव जगत्‌ का सारा 
बहिलोक वास्तव में उसके अंतर का ही प्रतिबिम्ब है । 


मानव जाति का इतिहास सभ्यताओं के उत्थान और पतन की 
ही गाथा है । मनुष्य जिस भांति अपने व्यक्तिगत और सामाजिक 
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जीवन का संचालन करता है, अपने संमुख जो आदश स्थापित करता: 
है, उसी में उसकी सभ्यता के उत्थान और पतन का संकेत स्पष्ट रूप 
से भलछक जाता है। लाखों वर्ष पूज इस धरती के जीवन में किसी 
युग में, उसकी गोद में मनुष्य ने जन्म ग्रहण किया उस काछ में भी 
मनुष्य की कोई न कोई सभ्यता रही होगी । वह वनस्थ प्राणी रहा 
होगा और उसकी संस्कृति रही होगी | तत्कालीन संस्कृति की कल्पना 
आज यदि करनी हो तो जंगछ निबासी वानरों या चीतों अथवा 
भड़ियों की रहन-सहन देख .कर ही करनी होगी । बन में भी वहाँ का 
अपना विशेष जीवन होता है | विशेष प्रकार का समाज होगा और 
विशेष प्रकार के विधान तथा व्यवस्थाएँ होंगी। यह सच है कि वहाँ 
के जीवन पर उस सांस्कृतिक कल्पना की छाया भी नहीं पड़ी है, जिसे 
हम सभ्यता के नाम से पुकारते हैं। पर इतना स्वीकार करना ही होगा 
कि पश-जगत्‌ में भी अपने ढेँग की सामाजिकता है, जोव॑त् है 

व्यवस्था हे जो उप्तका संचालन करती रहती है । सारी व्यवस्था और 
जीवन, सारी सामाजिकता और व्यवहार का आधार कुछ थोड़ी सी 
प्रवत्तियाँ मात्र है, जो उस जगत्‌ का संचालन करती हैं । उन प्रवृत्तियों 
को हम उंगली पर गिन सकते हैं। भूख, भय, काम, हिंसा तथा 
प्रतिहिंसा के सिवा न उनके जीवन का कोई आधार है. और न कोई 
आदश। 

न जाने कितनी सहस्राब्दियाँ बीत गयीं पर पश॒ उसी दशा में पड़ा 
हुआ है। मछली और कछए बनंबिछाव और चीते आज से करोड़ों वष 
पूव जिस सभ्यतां और जीवन को छेकर अवबंतरित हुए उसी में आज 
भी पड़े हुए हैं| पर मानव प्राण अपने गर्म में कुछ और छेकर आया 
था। जीव-जगंत्‌ में बह क्षण महती क्रांति के रूप में उपस्थित हुआ 
होगा जब आदि माॉनंव की आदि चेतना नें पाशविक जड़॑तां के बंधन 
कौःढीछा करने-का झहा-प्रथास आरभ्भं किया होगा । अवश्य हो आदि 

मानवे-बचर हींथा,[हिंसी और ::अज्ञानें: तथा: प्रजनन :और॑ः उद्रः की: 
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भावना ही उसके जीवन की शक्ति, प्ररणा तथा. आदश. रही होगी । 
फिर भी पशता के कठोर लोह-बंधन से उन्मुक्त होने के लिये. इस प्राणी 
का प्रयास वह महाविद्रोह था जिसने धरातल की धारा ही बदछ दी। 
मनुष्य की यह उत्क्रान्ति संभवत: उस महती प्राकृतिक 'प्रक्रिया का 
परिणाम था जिसने आदिमानब के जड़जीवन में स्थित चेतना को 
विकास की ओर अग्रसर किया। प्रवृत्तियों के प्रभतांधकार से प्रच्छन्न 
मानव के मानस-पटल में, चेतन के विकास से उदभत, विवेक की 
वह चिनगारी जल उठी जो क्रमशः जीवन को आंलोकित करने के 
लिये उज्ज्वल प्रकाश का रूप ग्रहण करने छगी। सहसा उसके सम्मुख 
जीवन और जगत्‌ का कुछ दूसरा ही स्वरूप भासने छगा होगा। 
प्रकाश और अन्धकार के इस अन्तःख्नंधष में नबोदित विवेक विजयी 
होता गया और मानव को आगे बढ़ाता गया। उस युग के आने के 
पूव, जब वास्तविक रूप से सभ्यता का प्रादुर्भाव हुआ, सुसंस्क्ृत बनने 
सें मनुष्य ने न जाने कितनी सहस्राव्दियाँ गुजार दीं । 


उसका अन्धकार कितना बलवान था, इसका प्रमाण चह लम्बी 
अवधि है जो सभ्य बनने के पूव मनुष्य को बितानी पड़ी | एक समय 
आया जब मनुष्य ने अपनी प्रवृत्तियों पर बड़ी सीमा तक विजय पाई 
जब भय, भख, भोग और हिंसा तथा स्वाथ की सीमा संकुचित कर 
सका । जसे-जेसे इस प्राणी को इसमें सफरता मिलती थी बसे-बसे 
मानवता का उदय होता गया | मानव-ससमाज की यह गति ही उसकी 
संस्क्रति की धारा है, जिसके-प्रवाह का चित्रण इतिहास के रूप में 
प्रकट होता है। इतिहास का यह प्रवाह हमारे सामने है, जो इस बात 
को सिद्ध करता है कि मन्नष्य समाज के उत्थान ओर विकास के सह 
में मनुष्य का वह शभांश रहा है, जो क्रमशः उसकी पश् प्रवृत्तियों पर 
विजय छाभ करता गया है। जब-जब व्यक्तिगत और सामाजिक 
जीवन में उन उच्चतर भावों का प्राधान्य रहा है, जो व्यक्ति और 
:समाज क़ो सहानुभूति, समवेदनशीछता तथा सामूहिक हित और 
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सहिष्णता की ओर उत्परेरित करते रहे हैं, तब-तब मानव समाज 
उन्‍नति और विक्रास की ओर बढ़ता चल्छा गया हे । 

मनुष्य का सत्त्व ही उसे अपनी प्रवृत्तियों पर, अपनी परिस्थितियों 
पर और अपनी पशता पर विजय प्राप्त कराता रहा है, जिसके फंछस्व- 
रूप युग-युग में सभ्यताओं की नींव पड़ती रही है, जो मानव जीवन 
के लिये जीवनादश की स्थापना करती गयी है। पर जहाँ सम्यताओं 
का विकास होता दिखाई देता है, वहाँ उनके पतन के दृश्य भी सामने 
आते हैं । मानव समाज और उस्तका सारा इतिहास किसी छक्ष्य की 
ओर गतिशील हैं । जीवन की गति ओर उसका नंसर्गिक घमं विकास 
की ओर है । विकसित होते जाना ही प्रग.त है । विकास का अधर्मी 
जीवन उसकी गति पर दृष्टिपात करने से स्पष्ट ही जाता है। मनुष्य 
मलछतः पश है, पर पशता से, पशभाव ओर पशवत्ति से, पश-संस्कार 
ओर पश-आदश से क्रमशः विरत होते जाना और पदे-पदे मानवता 
की ओर बढ़ते जाना ही उप्तका प्रयास रहा है, इसी को आप विकास 
की यात्रा कह सकते हैं। उसकी यह गति ही प्रगति है. जिसे हम 
जीवन का सहज धम कह सकते हैं। इस स्थिति में भले ही बह बिन्दु 
अज्ञात हो जहाँ मनुष्य की यात्रा समाप्त होने वाली हो, पर इतना तो 
स्पष्ट है कि उसका सहज और सीधा माग प्रगति में ही समात्रिष्ट हे। 
इसी के प्रकाश में हम शुभ-अशुभ की विवेचना भी कर सकते हैं । 
जो गति और प्रवृत्ति विकास और प्रगति में सहायक हो वह शम है 
ओर जो उससे विमुख करे वही अशभ है। 

उपयुक्त पंक्तियों में यह छिखा गया है कि जहाँ इतिहास सभ्यता 
के विकास की गाथा उपस्थित करता है, वहीं सभ्यताओं के पतन के 
इशुय भी सामने आते हैं। इतिहास की विवेचना करने पर यह ज्ञात 
होता है कि मानव के शुभ का उद्बोधन जहाँ संस्कृतियों का निर्माण 
करता है, वहीं उसके अशभ का जागरण उसके पतन का कारण होता 
 है। जीवन सें यह इन्द्र मूलरूप से प्रस्तुत है। जिस प्रकार प्रगति 
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उसका सहज धम है उसी प्रकार मानव-पशुता मनुष्य को पीछे घसी- 
टने में भी समथ हो जाया करती है । जब कभी मनुष्य अपने पाशव 
भावों से ग्रस्त और विपन्न होता है तो प्रगति के पथ से विरत हो जाता 
है | जब मनुष्य का दम्भ और रवाथ प्रबछू हो उठता है, जब वह सारे 
जगत्‌ की सत्ता की उपयोगिता केबछ अपने उपभोग में समझता है, 
जब प्रवृत्तियाँ उसके जीवन की अधिकारिणी हो जाती हैं, जब अहं 
और भोग ही उसका आदृश बन जाता है, जब उसका विवेक घूमिल 
हो जाता है, तब मानव की मानवता मोहित हो जाती है। जिसके 
फलरवरूप उसकी विकास-यात्रा कुंठित हो जाती है, उसका स्वप्रगि- 
गामी हो जाता है और मानब समाज बबरता की ओर अग्रसर हो 
जाता है | यही स्थिति होती है जब मनुष्य और उसकी सभ्यता का 
प्र्यावतन होता दिखाई देता है। भानव-जाति के जीवन में समय- 
समय पर यह अबस्था आई है, जब उसे अनिवायत: ऐसे संकट का 
सामना करना पड़ा है। उस काल में यदि सहज भान्तरिक उत्प्रेरणा 
से मानव अपने पतन की गति का अवरोधन करने में समथ होता है 
तो बच जाता है अन्यथा वही संकट उसका विनाश करने में समथ 
होता दिखाई देता है। 

मानव-समाज के इतिहास को इसी दृष्टि से देखना गाँधीजी की 
विशेषता है | इतिहास की इस गति को देखकर वह इसी परिणास पर 
पहुँचता है कि मानव समाज के कल्याण, सुख ओर श्रेय के लिये शुभ 
पर आरूढ़ .होना ही एकमात्र माग है। यह सच है कि मनुष्य की 
अशुभ प्रवृत्तियों का सबथा उन्मूछन और तिरोभाव सम्भव नहीं 
क्योंकि वह जीवन के मूल में निहित है पर उसके साथ हा यह भी 
सच है. कि संयम, सन्त॒ुछन और नियन्त्रण की प्रक्रिया प्रकृति की देन 
है जो निरन्तर होती रही हे और सतत होती रहेगी | शभ प्रवृत्ति को 
इसी कारण जीवन में सक्रिय होने का अबसर मिछता रहता है। 
सनुष्य का शुभ ही था जिसने उसे सामाजिक प्राणी बनाया। त्याग, 
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समवेदना, सहयोग और सामंजस्य पर ही सामाजिक जीवन अवलंबित 
है। अपने अधिकारों के संकोच और दूसरों के प्रति कत्तेव्य की 
विस्तृति पर ही उसका निर्माण होता । समाज का विकास तो बस्तुत 
विशद्ध स्वाथ और केवछ अहंबाद का प्रतिबाद ही है। जगत्‌ को अहं 
के लिये नहीं परन्तु अहं को पर के लिये उपयोगी बनाने की ओर 
पहला कदम उठाने के बाद ही मनुष्य सामाजिक प्राणी बना होगा । 
समाज में अहं ओर पर का समन्वय ही तो विकसित हुआ है। 

जीबन की अनुभूति ने सिद्ध किया कि मनुष्य के व्यक्तित्व का 
विकास और उसकी प्रगति तथा उत्थान समाज में ही सम्भव है। 
मनुष्य की समस्त अन्तःस्फूतियों तथा उत्तम तत्त्वों का अभिव्यश्चन 
समाज के द्वारा ही होता हे। मानव ऐसा प्राणी है जिसके समस्त 
अबवयवबों की, जीवन की, उसकी सभी साध की परितृप्ति केवछ उद्र 
ओर प्रजनन की कामना-पूर्ति से नहीं हो जाती । उसे अपने स्तेह और 
उत्सगं, अपने अनुराग और विराग, अपने प्रम और घणा, अपनी 
समवेदनशोछता और सहानुभूति का प्रद्शन करने के छिये भी उप- 
युक्त साधन की आवश्यकता है। तभी उसे जीवन की पृणता का 
अनुभव हो पाता है। समाज इसका साधक है। यही कारणहै कि जैसे 
जेसे सहयोग, सेवा तथा सहानुभूति की उसकी परिधि विस्तृत होती 
गई ओर जिस अनुपात में वह अहंभाव तथा विशुद्ध स्वाथ का 
विसजन करता चछा गया, वसे-बसे उसकी सामाजिकता बढ़ती गई और 
उसका विकास होता गया। इस दशा में किसे सन्देह हो सकता है 
मनुष्य के शुभांश की सक्रियता में। मानव जीवन का यही मानवी और 
नेतिक पथ है जो उसके कल्याण और अभ्युत्थान का साधक हो सकता 
है। जो जीवन ने तिक आदर्शो' से अनुप्राणित न हो और जो समाज 
तथा जिस समाज की व्यवस्था नतिकता के आधार पर स्थापित न 
हो, वह मानवता को संक़टापन्न किए बिना बाकी नहीं रह सकता 
उस स्थिति से भूमण्डल का अनीति और बबरता से आकृृत हो जाना 
स्वभावतः अनिवाय दे । 
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इसी प्रकाश में जब गाँधी अरववॉचीन जगत्‌ , मानव-समाज की 
आधुनिक स्थिति तथा आज की उसकी गति ओर व्यवस्था पर 
दृष्टिपात करता है, तो उस्ते आपाद-मस्तक अनैतिक और अमानवीय 
पाता है। अनेतिक और अमानवीय इस ढछिये कि वह उस आदश 
से विमुख है जिपकी ओर अपनी समस्त भौतिकता को छिए-दिए 
भी बढ़ते जाना उप्तक्ी ऐतिहासिक परंपरा और वेकासिक पथ 
रहा है। सहयोग, समाजिकता और संयम, उत््‌सगे, त्याग और सेवा 
की भावनाओं में उज्बछता की अनुभूति करने बाली, उनमें ही निरा- 
कार किन्तु सत्ताशीछ सत्य, सौन्दय और कल्याण का आकाराकन 
कराने वाली उसकी वह सहज नेतिक उत्येरणा आज बन्द हो गयी है, 
जिसे विकास की महती प्रक्रिया ने ही उसे प्रदान किया था | गाँधी 
की दृष्टि में आज मनुष्य-समाज के संमुख जो प्रचण्ड ऐतिहासिक संकट 
आया दिखाई दे रहा हे उसका. वास्तिबिक कारण यही है| वह उसके 
मूल में स्वयं मनुष्य को ही कारण के रूप में देख रहा है। वह 
देख रहा है कि आज मनुष्य के अन्तःस्थ जो आदि पशुप्रवृत्ति मौजूद 
है वह सक्रिया हो उठी है, जिसके नियंत्रण और नियमन पर ही 
संस्कृति का भविष्यत्‌ निभर करता है। मानवता उस, भयावषने शिखर 
पर पहुँची दिखाई दे रही है जहाँ से एक कदम आगे बढ़ी तो तहू- 
हीन गत में गिरकर विछ॒प्त होती दिखाई देगी । आज उसका पशु-बल 
जागरित है जिसने उसकी अन्तहृष्टि को धूमिछ् कर दिया है। फलत: 
वह पथश्रष्ट है, आदशभश्रष्ट है और विवेकश्रष्ट है । 


ऐसी स्थिति में उसकी सारी व्यवस्थाएँ अमानवीय हो जाये तो 
इसमें आश्चय नहीं । वबर आदि मानव जिन प्रवृत्तियों के प्रभाव से 
अभिभूत हो कर जीवन-रथ को आगे बढ़ाता था, वही क्‍या आज 
दुनिया का आदश और उत्परक शक्ति नहीं हो गई है ? एक दृष्टि से 
आधुनिक मनुष्य अपने पूव्र पुरुष से भी अधिक मयावना हो गया है। 


श्ः कक धझ 
वह था बबर पर उससें उतनी शक्ति कहाँ थी जो आज के मनुष्य को 
१९ 
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प्राप्त है। वह पाशव था पर उसके विवेक कां चिनगारी, अपने रूघु 
रूप में ही सही धीरे-धीरे सुछगने छगी थी। आज के मनुष्य की 
आदि बबरता जागरित तो है ही साथ-साथ वह अकल्पित रूप से 
शक्ति-सम्पन्न हो गया है। उधर युग-परुग से उपाजित अपनी बुद्धि और 
मस्तिष्क की सारी शक्ति का उपयोग अपनी पशुता के समथन, उसकी 
सफछता और उसके ओऔवित्य को सिद्ध करने में नाता आरम्भ कर 
दिया है। हृदयांधकार का प्रतिवाद अन्तःस्थ प्रकाश कर सकता था, 
पर प्रकाश का उपयोग भी जब अंधकार की वृद्धि में किया जाने छगा 
तो स्थिति की भयानकता पिद्ध करने की विशेष आवश्यकता नहीं 
प्रतीत होती । महान्‌ सिद्धान्तों और आदर्शों' का उल्लेख अपने कुत्सित 
अहं की तृप्ति के लिये किया जाता है। इस प्रकार मनुष्य भयानक 
आत्मप्रबंचन में संठग्न है। 


हृदयस्थ अनेतिकता और अमानवता मनुष्य के समस्त आचरण 
और व्यवहार पर उत्तके विचार और दृष्टिकोण पर, उप्तकी व्यवस्था 
और संघटन पर, उसके ज्ञान और भावना पर इत प्रकार छा गया है 
कि सारी सांस्कृतिक घारा भयावनी हो उठी है। आज का आर्थिक 
संघटन शोषण पर, राजनीतिक दछन पर और अन्‍्तर्सष्टीय द्वष तथा 
प्रबंचन पर स्थापित है। अथनीति और राजनीति ही नहीं भ्रत्युत 
समस्त सांस्कृतिक जीवन इसी आधार पर आश्रित हो गया है। मनुष्य 
ने जीवनरक्षा के लिये संघ करते हुए सब पर विजय प्राप्त कर ढी। 
अपने से कहीं अधिक बलशीछ जीव-जन्तुओं के मस्तक को अपने 
चरणों से कुचछ डाछा । उसने प्रकृति की अपरिमित शक्ति को विज्ञान 
के द्वारा नाथकर अपनी दासी बना छिया। इस शक्तिशीछ प्राणी का 
सामना करने वाला संसार में कोई बाकी न बचा। अब वह संघषे 
करे तो किससे करे ? आखिर अपनी शक्ति की आजमाइश और उप- 
योग तो करना ही चाहिए। विज्ञान ने यह घारणा भी बेठा ही कि 
संत्रण अनिवाय है, क्‍योंकि उसीके द्वारा विकास-प्रक्रिया चरिताथ 
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होती है। फलत: प्रकृति की कछा की अनुपम रचना यह मानव , अपने 
की दिगविजयी पाकर भी किसी न किसी से छोहा लेने को उताबला 
हो डठा। उसे किसी ने यह न बताया कि युद्ध करना है, पर करना है 
अपनी पशुता से । परिणाम हुआ यह कि मानव का संघर्ष मानवता 
से ही आरम्भ हो गया और आज का सारा सांस्कृतिक पथ उसी 
संघष का रण-स्थछ हो गया है । 

मनुष्य मनुष्यता का ही हनन करने छगा और आज अपने समस्त 
साधनों का उपयोग, अपने ज्ञान-विज्ञान का उपयोग, अपनो बुद्धि और 
बल का उपयोग उसी छक्ष्य की सिद्धि में कर रहा है। जो विज्ञान 
जगत्‌ के कल्याण का साधक हो सकता था, वह उसके विनाश का 
हेतु हो रहा है। जो अविष्कार संसार को अभाव, दरिद्रता और देन्य 
से मुक्त कर सकते थे वे शोषण और दछन के छिये प्रयुक्त हो रहे है । 
दिक्काछ् की दूरी को सबंथा मिटाकर, जगत्‌ को पररपर निरूट ढछाने 
वाले आधुनिक साधन जो मानव-पमाज को एक सूत्र में आबद्ध करके 
उसे एकता प्रदान कर सकते थे वे ही उत्तके छिये अभिशाप हो गये । 
पूब युग का मानव प्राकृतिक और भोगोलिक बाधाओं के कारण अपनी 
प्रभुता को सत्र व्याप्त कर देने में असमर्थ होता था, पर वही आज 
सारे भूमण्डछ को उससे परिप्छाबित कर देने में समथ हा रहा है। 

इस स्थिति का कारण ढू ढ़ने के छिये विशेष आयास की आवश्यकता 
नहीं । स्थूछ रूपसे कह सकते हैं. कि जब जीवन का आदश भौतिक 
सुख ओर भोग की तृप्ति हो जाय और जब अहं के प्रति राग एकमात्र 
उसका पथ समझ लिया जाय, तो मानव की आक्रप्रणशील प्रवृत्ति का 
उत्तजित हो जाना अनिवाय है, जिसका अन्त हिंसा, रक्तपात और 
संहार में ही होगा | मनुष्य का बाह्य उप्तके अन्तर का ही प्रतिबिम्ब है। 
किसी भी व्यवस्था का जन्म ओर उत्तका सच्ब्राछन मनुष्य के हृदय 
के ही आश्रित है | -बही है आधार और वही है. तत्त्व जो उनमें प्राण- 
प्रतिष्ठा करता है। फलतः जबतक अवस्थाएँ मानव की नेतिक भावनरः 
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और अन्तर के शुभांश से उद्धत और प्रिचाछित नहीं होती उंसका 
स्वरूप चाहे कितना भी उदार और आकषके क्यों न हो,तबतक उनका 
कोई अथ नहीं, क्‍योंकि वे निकम्मी सिद्ध होंगी | स्मरण रखना चाहिए 
कि व्यवस्थाएँ निमित्तमात्र हैं, जिंनका उपयोग करनेवाछा दूसरा है 
जो अपनी प्रवृत्ति के अनुकूछ ही उनका उपयोग करेगा | ऐसी स्थिति 
में इच्छाओं की आग में जलानेवाला मनुष्य जब इच्छाओं की तृप्ति में 
ही सुख की कल्पना कर रहा हो ओर जब इस सुख की प्राप्ति ही उसकी 
दृष्टि में जीवन का एकमात्र प्रयोजन हो गया हो, तब निस्सन्देह उसका 
सारा प्रयत्न और चेष्टा उसी दिशा की ओर उन्‍्मुख रहेगी । जीवन का 
प्रवाह आखिरकार यह आदश केकर मनुष्यता को किधर ले जायगा 
स्पष्ट है कि इसी कारण आज का राजनीतिक और आर्थिक तथा अन्तर्स 
: घ्ट्रीय संघटन मानव के उपयु क्त अन्तर से आछन्‍्न हो रहा है। परि- 
णामतः मनुष्य की हृदयाग्नि के दाह में जगत्‌ भस्म हो रहा है| 
आधुनिक विचारक और जगत्‌ की समस्या को सुलझाने को इच्छा 
खनेवासे प्रश्न के मूल में नहीं जा रहे है। आज की विचार-पद्धति 
ऊपरी स्तर में प्रगट हुए रोग के उपसर्गों' को ही वास्तविक रोग समझ 
कर उपचार में ढंग जाती है जिसके फलरवरूप विफलता ही हाथ 
लगती है। उय्न राष्ट्रवादिता, पूंजीवाद, आर्थिक और राजनीतिक 
साम्राज्यवाद, वग-संघष ओर अन्तर्राष्ट्रीय अराजकता जगत्‌ की दुदंशा 
के कारण अबच्य हो रहे हैं, पर इस दुरबस्थाके मल में उन्हें ही कारण 
समझकर आगे बढ़ना वास्तविक निदान से विमुख होना है । गाँधी की 
दृष्टि इनसे सलतः भिन्‍न है। वह विश्व की अव्यवस्था और संकट की 
जड़ में मनुष्य के अन्तर को देख रहे है, जो अपने अशुभ और पाशव 
से पराजित होकर अमानवीय और अनेतिक हो गया है। आज का 
जगत्‌ दुर्भाग्य से अपनी पशुता को ही पुनरुज्जीबित करने में अपनी 
शक्ति का क्षय कर रहा है। यरोप का अशिव “भौतिकवाद' मनुष्य 
' को भूत बनाने. में सफछ हुआ, अतएब उसकी प्रतछोछा से बसुधा 
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बिपत्संकुंछा होकर त्राहि-त्राहि कर रही है। मनुष्य कदाचित्‌ उस 
ऐतिहासिक युग से जा रहा है जब उसका अन्तर प्रगति और विकांस 
के पथ से बिरत हो गया है। ' > इ 
गाँधी की दृष्टि में यही है. रोग का मोछिक निदान ओर पूंजीवाद? 
या साम्राज्यवाद?, फासिटीवाद! या 'नाजीवाद?, 'वरगसंघ या 'मानव- 
दोहन' बस्तुतः उसी, विघातक महारोग के भयावने उपेसग मात्र हें, 
जिसमें मानव की घ्ृणित पशुता और अशुभ का चरम रूप प्रदर्शित 
हुआ है। वे स्वयं वसुन्धरा की आकुछता के .कारणरूप में भले ही 
दृष्टिभोचर हों पर यथाथतः उनका सजन मनुष्य के 'छोभवाद; 
प्रशुतावाद! और अतिशोघवाद', 'भोगवाद! और 'स्वाथवाद? के गर्भ 
से हुआ है। वे इन कारणों के ही परिणाम है, जो स्त्रयं आज कारण 
बनकर मानवता के कक्‍्लछेश और विनाश के स्रोत हो रहे हैं। मोहाच्छन्न 
और श्रान्त मनुष्य अवांछनीय अनादशत्व को जीवन के आदश के 
पुनीत पद॒पर ग्रतिष्ठित करके छ्ष्यश्रष्ट हो गया है और अपने साथ- 
साथ समस्त जगती को शभ्रष्टता की ओर लिए बढ़ा चला जा रहा है। 
इस स्थिति में यह अनिवाय है कि उसकी भावना उप्तके सारे 
विधान, व्यवस्था, संघटन, संस्था और साधनों पर आधिपत्य स्थापित 
करके उनपर वही रंग चढ़ा दे जिस रंग में उसने मनुष्य को रंग डाछा 
हैं! फलतः सारा सांस्कृतिक भवन विषाभिभूत होकर मानवता के कोमल 
कलेबर को जजर और विश्षत कर डाले तो आश्रय क्या है! मनुय्य के 
व्यक्तिगत तथा सामाजिक जीवन का मूल्यांकन जिन मानदण्डों से 
किया जाने छगा है, उप्तमें उन नेतिक आदर्शों के छिये स्थान नहीं रहा 
जिनके आधार पर ही मानवता का निर्माण संभव है। स्व॒तन्त्रता, 
न्याय और समानता तथा बन्धुत्व का नामल्लेख करना एक बात है; 
पर उन्हें जीवन में व्यावहारिक रूप प्रदान करना बिल्कुछ दूसरी चीज 
है । स्मरण रखना चाहिए कि अहं की पूजा तथा भोग और प्रभ्नुता 
की एषणा के साथ-साथ उपयुक्त नेतिक आदर्श कदापि नहीं चछ 
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सकते । एक के अभाव, सम्पूण नहीं तो कम से कम एक की गौणता 
ओर संयम तथा निग्नह पर ही दूसरे की अट्टालिका खड़ी की जा 
सकती है। आज अभाव है एक का, पर अभाव हे दुर्भाग्य से उनका 
जिन्हें हम नेतिक आदशों के नाम से संबोधित करते हैं और जो मान- 
बता के प्राण हैं। छ॒प्त हो रहा है मानवांतर का वह अंश जो प्रकृत्या 
सत्य की ओर अभिमुख होता है और जो स्व? के विराट विलय में 
जीवन का सत्य समझता है, और उद्ी में विकास की पूणता की आभा 
देखता । मानव-जगत्‌ का ज्ञान-विज्ञान, उसकी कछा और साहित्य, 
उसका आर्थिक संघटन और राजनीतिक ढाँवा सब धीरे-धोरे उसकी 
वासना-पूर्ति के छिये ही उपयुक्त होने छंगे हैं। गत एक शताब्दी के 
इतिहास का अक्षर-प्रत्यक्षर पुकार-पुकार कर इसी अवस्था की ओर 
संकेत कर रहे जिसका हैं संसार की आज की परिस्थिति ही उप्तका 
ज्वलंत प्रमाण है । फ 

विज्ञान के प्रसाद से औद्योगिक क्रान्ति हुई पर मनुष्य 'उसका सदु- 
पयोग न कर सका । यदि कर सका होता तो जगत्‌ से अभाव का नाम- 
निशान भी मिट गया होता और “विभूति में अभाव” की विचित्र 
पहेली भी न उपस्थित हुई होती । लोभ ओर अधिकाधिक प्रढोभन ने 
न केवछ उत्पादक और ओशद्योगिक देशों में शोषित नर-कंकालों की 
महती सेना संघटित कर दी, बेकारों और भुक्खड़ों की भारी भीड़ पद 
कर दी, प्रत्युत उत्पन्न पदार्थो' की खपत के लिये भी घरातछू के अनेक 
 भूभागों में उपनिवेशों और शासित प्रदेशों का निर्माण कर डाला, जहाँ 
पराधीन और प्रताड़ित जन-पम्रुदाय पशुओं की भांति, मानव-पशुता 
से पीड़त और निदेलछित जीवन-य।|पन करने को बाध्य हो गया 
साम्राज्यों की प्रग्नुता के लिये उग्र राष्ट्रबादिता के नाम पर होड़ मच 
गई जिसने. अन्तरीष्टीय सम्बन्धों को विषाक्त कर डाछा। मनुष्य ने 
विज्ञान का दुरुपयोग करके प्रतिहनन्द्विता में विजय पाने के लिये 
और साम्राज्य-विस्तार तथा अथढोछुपता की पूर्ति के छिये अक- 
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ल्पित नव शर्तों और साधनों की रचना कर डाली । अनिवाय था 
कि शब्॑-संग्रह के लिये भी घुड़दीड़ मच जाती। फलत: भय, प्रतिहिंसा 
और द्वंप के आधार पर जीवन की स्थापना हो गयी । लोभ, एषणा 
और प्रभुता को आदश मान कर अग्रसर हुए मनुष्य के सारे विचार, 
काय और आचरण तदनुकछ हो गए 

फलछत: आधुनिक संस्कृति की धारा, शक्ति तथा शब्न के दो दुकूलों 
के मध्य से प्रवाहित होने छगी। यही कारण है कि गत २४ वर्षों में दो 
दो बार भूमण्डल विदश्वव्यापी अराजकता और हिंसा कां शिकार हुआ | 
युद्ध भी यद्यपि किया गया महान्‌ आदर्शों के नाम पर, पर मनुष्य 
ने उसके द्वारा अपनी पशुता ही चरिताथ की | गत महायुद्ध के समय 
लघुराष्ट्रीं की स्वतन्त्रता की रक्षा की दुद्दाई बार-बार दी गई । बार-बार 
कहा गया कि जगत्‌ से सदा के लिये युद्ध का नाम-निशान मिटा देने 
की भावना लेकर ही मानव-इतिहास का यह अन्तिम युद्ध छड़ा जा 
रहा है। पर क्‍या उसमें सफछता मिछी है ? राष्ट्रसंघ की स्थापना का 
भी कोई परिणाम नहीं निकछा | संघ की वे अनेक योजनाएं जो राष्ट्रों 
के बीच उठने वाले आर्थिक झगड़ों को हछ करने के छिये बनाई गई 
थीं, निकम्मी सिद्ध हुई | निःशख्बीकरण के प्रश्न को छेकर हुए कतिपय 
विश्व-सम्मेलन भी निरथक और निष्फछ हुए। सबसे बढ़ कर मनुष्य 
के स्वरूप की पोल खुछ गईं उस समय जब, अवसर उपस्थित होने 
पर आदर्शो की दुहाई देने वालों ने स्वयं अपने स्वार्थ के लिये निछ- . 
ज्जता पूबक उन्हीं आदर्शों' को तिलाझछि दे दी । ह 


अपना उल्लू सीधा करना ही जिनका एकमात्र लक्ष्य हो वे अपनी 
सुविधा के अनुसार न्याय की पूजा करेंगे और तिरस्कार भी । जब 
चाहेंगे निबंछों को बलि चढ़ा देंगे और अपने कुकृत्य का औचित्य 
सिद्ध करने में सक्लोच भी न करेंगे। ऐसी स्थिति में कहाँ रह गए वे 
मोलछिक नेतिक आदश जिनके प्रकाश में मनुष्य अपने आचरण का 
विधान करता । हिटलछर को मानवता और शान्ति का शत्रु घोषित 
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करना उचित ही है, पर घोषणा करनेवालों को यह भूछ जाना उचित 
नहीं हे कि उन्होंने स्वयं ही शक्ति तथा शख्र और गुण्डई तथा अराज- 
क॒ता को न केवछ पनपने का मौका दिया है बरन्‌ उनकी साथकता 
सिद्ध कर दी है । 

शब्ल के द्वारा शस्र पर विजय प्राप्त करके शखस्ग् की ही महिमा 
स्थापित की जाती है। बल का दमन अधिक बल के द्वारा करने के 
बाद पराजित के लिये सिवा इसके दूसरा कौन सा माग रह जाता है 
कि बह विजेता से अधिक शक्ति-सम्पन्न होने की चेष्टा करे | ऐसी 
स्थिति में शक्ति के ढ्वारा शक्ति का मदन करनेबाले जब अधिक बहल्- 
सम्पन्न को सामने पाते हैं, तो उसी प्रकार नाक रगड़ने छगते हैं जिस 
प्रकार चेम्बरलेन ने हिटलर के प्नम्मुख रगड़ी । फछत: गुण्डईं और 
अराजकता का उत्तजन मिछ जात्तो है। इस प्रकार पशुता और मद, 
आक्रमणशीछता तथा हिंसा के लिये हिटलर को दोष देकर शान्त्र हो 
जाना उस महारोग की उपेक्षा करना है जिससे मानव-समाज संत्रस्त 
है। उनन्‍्माद और स्वाथपरता से यदि धरित्री आकीण है तो उससे 
सारा जगत्‌ प्रभावित होगा, विजयी हो या'पराजित, सभी उसी के 
बशीभूत होकर काय करेंगे । 

मानव की अन्तभूत भावनाएँ उप्तकी सक्रियता का स्रोत है; अतः 
महत्व है मनुष्य के प्रकृत रूप का। वह रूप यदि पशुता से आच्छन्न 
है, तो उ्यवस्थाओं और विधान तथा जगत्‌ का कल्याण करने में 
समथ वेज्ञानिक साधनों से भी पशुता ही प्रवाहित होती दिखाई 
देगी । आज का विचारक समाज जगत्‌ के इस प्रकरत रूप की ओ 
ध्यान नहीं दे रह। है। यही कारण है कि बार-बार चेष्टा करने पर 
भी स्थिति सुछक्षने के बजाय बिगड़ती चली जा रही है । यह धारणा 
नितानन्‍्त अआ्रामक है कि डपसर्गों का शमन करने के प्रयासमात्र से रोग 
का परिहार करना भी सम्भव होगा । 

. गाँधी इसी प्रकाश में जगत्‌ कीं समस्या पर दृष्टिविक्षप कर रहा 
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है। वंह आधुनिक सड्डूटं के मछ में मनुष्य की अनेतिकता और अमा- 
नवता को जहाँ कारण रूप में देख रहा है, वहीं यह भी समझता है 
कि स्थिति को सुलझाने के छिये एकमात्र डचित उपांय और माग यही 
है कि मानव के प्रकृत रूप का ही उपचार किया जाय , क्‍योंकि जब 
सारी संस्कृति, समाज, जीवन, आदश, व्यवस्थाओं ओर विधानों 
पर डसकी पशुता छाई रहेगी तो जगत्‌ के कल्याण की आशा करना 
विशुद्ध आत्म-प्रबदशा्न के सिवा कुछ नहीं है। आज मानव-पसमाज 
को दो में से एक चुनना है। वह या तो पशता के आलिड्गन में ही 
विभोर होकर बबरता की ओर झक्र जाय और इस प्रकार स्वयं अपना 
ही संहार कर डाले, अथवा अपने स्वरूप को इस प्रकार बदले कि 
आज का सारा दृष्टिकोण, उसके जीवन, समाज ओर संस्कृति का 
आधार डउलट-पुलट जाय। उसके स्थान पर नई कल्पनाओं, नवादर्शो 
ओर उत्तम भावनाओं की नींव पर नव जगत्‌ की रचना करे, जो 
उसके पद और गौरब के अनुकल हो तथा उसकी वास्तविक प्रगति 
ओर विकास के पथ को प्रशस्त करे, यही है नई ध्वनि और नई 
धारणा जिसे लेकर गाँधी जगत्‌ के सम्मुख उपस्थित हुआ है । 

बह जानता हैं कि मनुष्व अशुभ की ओर प्रकृत्या आकृष्ट है। बह 
उप्तको उन समस्त प्रमाथिनी और बलतती प्रवृत्तियों से परिचित है 
जिन्हें हम पशभाव के नाप्र से पुकारते हैं। पर जिस प्रकार वह यह 
जानता है कि मनुष्य अपने दम्भ और अहड्लार में, अपनी प्रभुता और 
ऐश्वय की छालसा में, अपने भोग और स्वकाय-पूजा की कामना सें रस 
लेता है उठी प्रकार वह यह भी जानता है कि चेतनांश से उद्धत मनुष्य 
को विवेक को वह विभति भी प्राप्त है, जो उसे समय-समय पर यह 
आभास भी देती रहती है कि उसका जीवन केवछ इतनी सी संकुचित 
सीमा में आषद्ध होने के छिये नहीं है ओर इससे ऊंचे उठने में ही 
उसकी मानवता है। यही मनुष्य का शभांश है जिसकी विजय में ही 
मनुष्य मनुष्य है। यही मनष्य की साधना रही है। जब-जब वह 
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अपनी साधना के इस पथ से विरत होता है तब-तत्र उसका पतन 
होता है। और तत्‌पथामिगामी होने पर उसके इतिहास का उज्ज्वल 
रूप प्रकट होता है । 

बापू स्वयं इसी पथ का यात्री है और यदि उसका कोई वाद? हो 
तो कह सकते हैं कि 'गाँधीवाद' मनुष्य को साधनारूढ़ बनाने का, 
उसे पथारूढ़ करने का उत्कट प्रयोग है। वह प्रयोग है मानव के 
उज्ज्बछांश को उज्जीवित कर देने का, जिसमें वस्तकी चेतना प्रबुद्ध 
होकर अपने सत्स्वरूप में अवस्थित हो जाय | मनुष्य मनुष्यता की 
ओर उन्मुख हो, अपनी महिमा और छक्ष्य को समझे, प्रकृति के 
विधान का आदर करे तथा जिस साधना के द्वारा उसका विकास 
होता है अथवा जिधर चलने के लिये ही कदाचित्‌ उसका अवतार 
' हुआ है उसी ओर गतिशीछ हो । उसके इस सात्बिक भाव पर ही 
गाँधी उसका कल्याण और भविष्य निभर मानता है। वह चाहता है 
कि उसी के आधार पर न केवछ मनुष्य का व्यक्तिगत जीवन अब- 
छम्बित हो, प्रत्युत उसके सामाजिक संघटन का, सर्मष्टि और व्यष्टि के 
पारस्परिक संबन्ध का, सारी सामाजिक व्यवस्था का भवन भी खड़ा 
हो। मनुष्य की राजनीति, अथनीति सभो उसके आश्रय पर आश्रित 
हों | इन सब में उसके उत्तम अंश का प्रतिबिम्ब झलक रहा हो, तभी 
मानव-जगत्‌ की रक्षा हो सकेगी। जब तक ऐसा नहीं होता तब तक. 
मनुष्य पर पाशव सत्ता का अधिकार छाया रहेगा। यह धरित्री भी 
मनुष्य की पशुता से ध्ृणित नरक तुल्य हो जायेगी और मानवता का 
बह भव्य भवन जिसका निर्माण युग-युग से मनुष्य की उज्ज्बछता 
करती आई है भूमिसात्‌ हो जायेगा । 

“गाँधीवाद' की इस दृष्टि के संबन्ध में तरह-तरह की शह्लाएं खड़ी 
की जा सकती हैं। कहा जा सकता है कि यह सारी कल्पना ही भ्रांत 


है, क्‍योंकि मनुष्य को देव बनाने की चेष्टा कभी सफछ हो ही नहीं 
सकती । मनुष्य प्रकृत्या स्वार्थी है, जो अपनी कामना और प्रवृत्ति की 
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पूर्ति में धमतः सदा से संलग्न रहा है और सदा रहेगा । यह सोचना 
कि उसे ऊंचा उठा कर उसका स्वरूप परिवर्तित करना संभव होगा 
ऐसो असंभव कल्पना है जिसे कभी व्यावहारिक रूप दिया ही नहीं 
जा सकता | यह आशा करना कि सामूहिक रूप _ले मानइ-समाज 
जेसा है उससे कुछ भिन्न बनाया जा सकेगा वास्तबिकता की उपेक्षा 
करके हवा में महल बनाने के समान है। यह तक यदि सचमुच प्रौढ़ 
ओर साधार स्वीकार कर छिया जाय तो 'गाँधीवाद' का सारा आधार 
ही समाप्त हो जाय पर सोभाग्य से बात ऐसी नहीं है | मनुष्य देवता 
भले ही न बने पर मनुष्य बनना उसकी नियति का विधान है। यदि 
ऐसा न होता तो वह भी पशु ही बना रह गया होता। मानव जाति 
का इतिहास इस बात का साक्षी है (कि मनुष्य बदछता रहा है और 
बदछते हुए बढ़ता गया है । 

इतिहास की गति को इसी दृष्टि से देखना होगा अथवा मानव 
समाज के भविष्य में अपना विश्वास खो देना होगा । मनुष्य के 
परिवतन में अविचल श्रद्धा गाँधी की दृष्टि धारा की विश्वषता है, क्‍यों 
कि वह मनुष्य के उज्ज्बलांश में अटछ निष्ठा रखता है। “गाँधीवाद? 
का अनुमान करती बविचार-घारा का स्रोत गाँधी का यही विश्वास 
है। उसकी सारी प्रक्रिया और पद्धति भी मनुष्य के उत्तमांश को न 
केवल आधार मान कर अग्नसर होती है, बल्कि सक्रिय रूप ग्रहण करके 
उसे झंक्त और सजीव कर देने के लक्ष्य को छेकर आगे बढ़ती 
है। तात्पय यह कि नेतिकता के आधार पर जीवन और जगत की 
रचना में ही गाँधी को मनुष्यता का कल्याण दिखाई पड़ता है। नेति- 
कता का प्रजनन तथा उसका आधार है. मानव का अंतर, अत; उसे 
उद्बुद्ध करना आवश्यक समझता है। आधुनिक विश्व की विचार- 
पद्धति और बौद्धिक प्रकाश मनुष्य के अन्तर्‌ का स्पश नहीं करता | 
'भौतिकवाद” तथा “विज्ञानवाद”ः जीवन के इस अंश की भयजनक 
उपेक्षा कर रहा है, जिसके फलस्वरूप वर्तमान मानव-समाज मोहा- 
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कुल होकर भ्रष्टादर्शो को जीवनादश के स्थान पर प्रतिष्ठित करने में 
सफल हो गया है। फलछतः जगत्‌ न केवछ विनाशोन्मुख हुआ 
दिखाई दे रहा है, वरन्‌ संहार से उसे बचाने की चेष्टा भी असफछ 
सिद्ध हो रही है । 

यह न समभिए कि गाँधी की यह धारणा और विवेचना किसी 
काल्पनिक और भावुक व्यक्ति की कपोकछ-कल्पना के सिवा कुछ नहीं . 
है। पाश्वात्य जगत्‌ के गम्भीर तथा सत्यद्रद्टा मनीषी भी इस तथ्य 
को धीरे-धीरे स्वीकार करने छगे हैं। “आइन्घ्टाइन! सा महान्‌ वज्ञा- 
निक आज धरती पर दूसरा कोन है ! विज्ञान जगत्‌ यह स्वीकार करने 
को बाध्य है कि आधुनिक दुनिया का यह मस्तिष्क अपनी विशाछूता 
ओर सूझ तथा गंभीर सननशीछता में बेजोड़ है। वही 'आइन्स्टाइन! 
कहते है. कि “हमारे पूववर्तियों ने हमें उन्नत तथा मंहान्‌ वज्ञानिक 
और यांत्रिक ज्ञान प्रदान कर दिया है, जिसके द्वारा, मानव-जीवन 
को स्वतंत्र ओर सुन्दर बनाने की वह अमभूलपूव क्षमता ग्राप्त हुईं थी 
जसी इतिहास के किसी युग ने कभी उपस्थित नहीं की थी | पर यह 
देन अपने साथ बसे भयावने संकट भी छाई है, जेसे मानव-समाज 
के इतिहास में कभी प्रस्तुत नहीं हुए थे। आज सभ्य मानव-जगत्‌ 
का भविष्यत््‌ सब से अधिक इसी एक बात पर निभर करता है कि 
उसमें नेतिक शक्तियों का प्रजनन करने की क्षमता है अथवा नहीं । 
फछतः हमारे सामने कठिन काम करने को बाकी पड़ा है।” 

आगे “आइन्स्टाइन' और कहते हैं “जीवन के प्रयोजन अथवा 
उसके अथ के सम्बन्ध में खोज करने की बात यद्यपि हमें व्यथ सी 
जँचती है, फिर भी प्रत्येक व्यक्ति के सामने कुछ आदश होते हैं, जो 
उप्तके विचारों, निश्चयों और कांयों' का निर्णय करते रहते हैं। इस 
दृष्टि से मैंने कबछ भोग और सुख को कभी जीवन का साध्य नहीं 
समझा । जीवन के आधार के रूप में ऐसी कल्पना मेरी दृष्टि में 
केबल सूअरों के झुण्ड के, छिए ही उपयुक्त हो सकती है। जिन 
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आदर्शो ने मुझे सदा उत्प्रित किया है और समय-समय पर प्रसन्नता- 
पूवक जीवन का सामना करने की शक्ति प्रदान की है वे सत्य, सौन्द्य 
और शिवमय रहे हैं। सम्पत्ति, बाह्य सफछता और विछास की भावना 
से उत्प्रेरित प्रयत्न मुझे-सदा घृणित दिखाई पड़े हैं |” 

पर प्रश्न यह है कि जीवन के सुख की जो कल्पना आइन्स्टाइन? 
की दृष्टि में सूअरों के झण्ड के लिये ही उपयुक्त है और जिन भावों 
से उत्प्ररित होकर जीवन का पोषण करना उन्हें छृणित दिखाई देता 
हे, उन्हीं की सत्ता और प्रभाव क्‍या आज के मनुष्य पर नहीं छा गया 
है? आज मनुष्य को सुअर से मानव बनाए बिना क्‍या जगत्‌ की 
समस्या हलछ हो सकती है और क्या संसार-व्यापक घृणित परिस्थिति 
से पार पाया जा सकता है? कया जिनके पास सुख, भोग और प्रभ्नुता 
के साधन भरे पड़े हैं, वे उसे केवछ अपने लिये ही रखना नहीं 
चाहते ? जो है उसी से उन्हें सन्‍्तोष नहीं होता, अपितु उत्तरोत्तर 
उसकी बुद्धि में ही जीवन की सारी सचेष्टता छगा दी जाती है। 
जिनके पास नहीं है वे घृणा और द्वेष से संतप्तहें | स्पष्ट है कि जगत्‌ 
की सारी सम्पदा और विभूत्ति को कुछ हाथों में संकलित करके रखने 
वाढा अल्पसंख्यक समुदाय जब बहुसंख्यक जन-समाज को इस 
सम्पत्ति में भागीदार बनाना अस्वीकार करेगा, और जब सांस्कृतिक 
तथा वेज्ञानिक प्रगति से उपाजित सारे बेभव और ऐरश्वर्य को केवल 
अपने उपभोग का साधन बनाने की चेष्टा करेगा तो अभाव से संत्रस्त 
छोग घणा और द्वेष की अग्नि छगा कर सब कुछ विनष्ट कर देने के 
लिये अनिवायतः अग्मसर होंगे । क्‍ 

जब यह स्थिति उत्पन्न होती है तो संकट की अवस्था का प्रजनन 
हो ही जाता है। इतिहास में ऐसी स्थिति अनेक बार आ चुकी है। 
मानव-हृद॒य में उत्पन्न यह गृह-युद्ध बहुधा सभ्यता ओर मानवता का 
' हनन करने का कारण होता रहा है। बबरता और मनुष्या के इस 
सद्बूष में बहुधा सभ्यताएँ स्वयं संतप्त हो गई हैं। यूरोप ने आज पुनः 
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चही क्षण उपस्थित कर दिया है। वह जिसे आज सभ्यत्ता कहता है। 
बह मानवता के लिये अभिशाप सिद्ध होने छगी है। बापू इसी दृष्टि 
से यरोप की ओर देख रहा है। वह कहता है “मैं आधुनिक सभ्यता 
का दृढ़ और कृतसंकल्प विरोधी हूँ। मैं चाहता हूँ कि आप यूरोप के 
. अन्तरिक्ष पर अपनी दृष्टि डालें। तनिक देखिए तो सही कि संसार 
पश्चिमी सभ्यता के चरणों के नीचे दलित होकर किस प्रकार कराह' 
रहा है | यूरोप में जो हो रहा है वह इस बात का साक्षी है कि पाश्चात्य 
सभ्यता उन काछी और शेतानी शक्तियों का प्रतीक है, जो मनुष्य को 
जलाए जा रही है। वह सभ्यता मुख्यतः भोतिक है, जो केवल स्थूल- . 
भूतों और भौतिक नियमों की खोज में संछूग्न हैं। वह मानब-शक्ति 
का उपयोग उत्पादन के उन साधनों और विनाश के उन शख्तों की 
खोज और निर्माण में करती है, जो जगत्‌-संहार के कारण हो रहे 
हैं। यदि समय रहते आप जाग नहीं उठते तो अनेतिकता की उत्ताछ 
तरह जो आपके चारों ओर उठ रही हैं. और उत्तरोत्तर उग्र होती जा 
रही हैं, शीघ्र ही आप को निमग्न कर छेंगी। अतः मैं अपनी सारी 
शक्ति के साथ पुकार-पुकार कर कह रहा हूँ कि सावधान हो जाइये 
ओर उस भयावनी ज्वाला से पूव कि वह आपको जछा कर भस्म कर 
दे, दूर हट जाइए ।” 

“आइन्स्टान! जिन नेतिक शक्तियों के प्रजनन की बात कहते हैं, 
गाँधी उसी का अभाव आज के जगत्‌ में देख रहा है। वह आज 
जीवन के लिये जिस साध्य और आधोर को सूअरों के झण्ड के लिये 
उपयुक्त समझते हैं गाँधी उन्हीं का व्यापक प्रभाव विश्व पर छाया 
देखता है। जगत््‌-सझ्ुुट के मूल में उप्तकी दृष्टि में यह मुख्य कारण 
है। सम्प्रति प्रश्न यह है कि मनुष्य का अशुभ उसे पराधीन रखता 
है अथवा उसका शुभ जागरित होता है। मनुष्य सभ्यता को रक्षा 
के छिये त्म्प्रताका आश्रय ग्रहण करता है अथवा अपने विदछ्यास 
ओर ऐच्व्य के लिये, अपने भोग और अपनी वासना के ढिये सभ्यता 
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हे क्‍ 
को ही नष्ट कर देता है। आज मानव-जगत्‌ को इसी प्रशन का उत्तर 
देना है और उस उत्तर पर ही उप्तका भविष्यत्‌ निभर करता है। गाँधी 
स्वयं जगत्‌ और मानव-समाज के सम्मुख महान्‌ प्रश्नात्मक चिह्न के 
रूप में उपस्थित हुआ है । पर वह न कंवछ स्वयं प्रश्नात्मक चिह्न है, 
प्रत्युत उक्त प्रश्न का उत्तर भी है। वह जगत्‌ का कल्याण मानव-हृदय 
की विजय में देखता है और आज की परिस्थिति को स्ंथा उलट- 
पुलट देने के छिये नेतिक पद्धति, नेतिक प्रयोग और नीति-पम्मत 
साधना के रूप में अवतरित होता है। यही कारण है कि जीवन और 
जगत्‌ को वह गतिशील इन्द्वाक्क भौतिकवाद” के प्रकाश में नहीं 
देखता वरन्‌ इन्द्वात्मक 'जीवनवाद” में विश्वास करता है । गाँधी का 
बह कप वास्तव सें जीवन, मानवसमाज और जगत्‌ का नेतिक 
भाष्य है । 
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गाँधी जीवन और जगत्‌ को जिस दृष्टि से देखता है. उसका 
उल्लेख गत प्रूष्ठों में किया जा चुका है। उसके प्रकाश में आधुनिक 
जगत्‌ की समस्या का जो कारण प्रतिभासित होता है उसकी चर्चा 
भी कर आए। 


गाँधी का यह विश्वास है कि मानवता के कल्याण के लिए जगत्‌ 
का आमूछ परिवतेन अपेक्षित है। दुनिया का कल्याण इधर-उधर थोंड़ा 
बहुत रहोबदक कर देनेमात्र से, नहीं हो सकता। कारण यह है कि. 
आज की व्यवस्था का सारा आधार विषाक्त और जजरीभूत हो गया 
है | जीवन के सामने जो आदश स्थापित हो गये हैं, जो वृत्तियाँ और 
भावनाएँ मनुष्य का सच्वालन कंर रही हैं, जो व्यवस्था और सट्ठटन 
बना हुआ है, संस्कृति की धारा की जो दिशा है, वह सब जब तक 
पलट न दी जायगी और उनके स्थान पर नए आदश, जीवन का अंकन 
करने वाले नए मानदण्ड और मनुष्य को उत्परणा प्रदान करने वाली 
शक्ति को नई दिशा और नया कलेवर प्रदान नहीं किया जाता तब तक 
केवछ चकतियों के छूगाने से पतनोन्मुख आज का सांस्कृतिक पट परि- 
वबतित नहीं किया जा सकता । फलतः गाँधी संसार को संहार की अग्नि 
से बचाने के लिये, शोषण और निदछन से मानवता को मुक्त करने के 
लिये तथा मानव बबरतासे जगती का उद्धार करने के लिये ऐसे सर्वाद्भीण 
प्रबल और मौलिक परिवर्तन की आवश्यकता समझता है. जो जीवन, 
समाज और संस्कृतिके मूछधार को ही बदल दे । यही कारण है कि 
हम आज की सारी दुनिका और उस पर छाई हुईं आज की संस्कृति के 
समस्त अंगोपांग के विरुद्ध गाँधी को सजीव मूत्त बिद्रोह के रूप में प्रस्तुत 
पाते हैं। उसकी विचारधारा आधुनिक मानव-समाज के सम्मुख उप- 
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स्थित हुए भ्रष्टादर्शों के विरुद्ध सतेज क्रान्ति-प्रवाह है, जो सात्विक 
डद्घोष और सात्विक संघर्ष के द्वारा मनुष्य को अपनी दृष्टि पर पड़े 
मलिन मोह के आवरण को फाड़ फेंकने के लिए उत्प्ररित कर रहा है। 


जगत्‌ को परिवर्तित करने की आवश्यकता ओर वांछनीयता में 
आज कहाँ मतभेद नहीं है। सब अनुभव कर रहे हैं कि वतमान 
स्थिति चलने वाली नहीं है। कोई वाद हो अथवा विचार, नेता हो या 
मनीषी सब यह स्वीकार करते हैं कि जब तक आज की अवस्था और 
व्यवस्था में, मनुष्य और उसकी कार्यपद्धति में आवश्यक परिवतेन 
नहीं किया जाता तब तक हमारा सांस्कृतिक शकट आगे नहीं बढ़ता । 
आगे बढ़ना तो दूर रहा उसके प्रत्यावतेन का भय भी उत्पन्न हो गया 
है। परिवर्तन की यह आवश्यकता और आकांक्षा इतिहास की कोई 
नयी घटना नहीं है। परिवर्तेन जीवन का घम्म है, क्‍योंकि उसी में 
विकास का स्रोत सन्नचिहित है। जीवन और समाज की गति के साथ 
स्थिति बदलती है ओर नवीन आवश्यकताएँ उत्पन्न होकर नवीन व्यव- 
सायों की माँग करती हैं। इतिहास-सरिता के अविरल प्रवाह में इसी 
प्रकार सांस्कृतिक तरंगे उठती और विलीन होती रहती हैं। उत्थान 
ओर विलय की इस क्रिया में पतन के साथ उत्थान की चेश में ही 
जीवन की रक्ञा संभव है। इसके विपरीत निश्वेष्ठता में उत्तता विलोप 
निश्चित है। इसी कारण परिवतेन की चेष्टा मानव-समाज के जीवन 
को बनाए रखने के लिये बहुधा संजीवनी सिद्ध होती रही है । 
. अवसर आया है जब मनुष्य ने अपनी दुनियाँ को बदलने के लिये 
महाप्रयास किया है। आज भी स्थिति कुछ वेसी ही है। जीवन की 
तुला बुरी तरह डगमगा गयी है और जगत्‌ की अवस्था से किसी को 
संतोष नहीं है। वह वर्ग भी जो आज की व्यवस्था से परिपोषित है 
ओर जिसका स्वार्थ उसी में स्थिर है, वर्तेमान जगत्‌ की आवश्यकता 
के अनुकूल रदोबदल करने की बात सोचने लगा है। पर वह आव- 
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श्यकता क्‍या है जिसके लिये वतंमान जगत्‌ में परिवतन इष्ट समझा जा 
रहा है स्थूल रूप से कह सकते हैं कि मानव-समाज हिंसा, रक्तपात 
तथा आक्रमणुशीलता से आक्रान्त है। शोषण, अन्याय, अत्याचार 
पराधीनता ओर देन्‍्य से मानवता त्रस्त है। इन प्रवृत्तियों का उत्पात 
इतना बढ़ गया है कि मनुष्य के लिये अब उनकी उपेक्षा करना सम्भव 
नहीं रहा । यों तो मनुष्य को हिंसा-प्रवृत्ति, रक्त-पिपासा, दूसरों पर 
प्रभुता स्थापित करने की इच्छा, आक्रमण॒-शीलता और स्वाथं-पूजा की 
भावना सदा मनुष्य के साथ ही लगी रहती है। पर सदा उसने इनकी 
उग्रता, गुरुता और सीमा को घटाते जाने की चेष्टा में ही जीवन की 
उन्नति और मानवता का गोौरब देखा है। यह सत्य है कि अब त्तक 
मनुष्य कभी इनका सम्पूर्ण उन्मूलन न कर सका, पर कभी क्िसी युग 
में उसने हिंसा ओर आक्रमणशीलता को स्वयमेव डचित अथवा अपने 
आदरशे के रूप में ग्रहण नहीं किया । 

सदा से मनुष्य ने मनुष्य का दलेन किया है, शोषण ओर शासन 
किया है, साम्राज्यों का विस्तार करके जन-समूह की स्वतन्त्रता अपहृत 
की है, पर यह सब किया गया है मानवता के कल्याण के नाम पर। 
अशान्ति मिटे, हिंसा का लोप हो, मत्त्यन्याय न चलने पांवे, दुबल की 
रक्षा हो और मनुष्य पशुता से दूर किया जा सके, यही लक्ष्य उपस्थित 
किया जाता रहः है। तात्पयं यह कि हिंसा था रक्तपात तथा आक्रमण - 
शीज्ञता का आश्रय ग्रहण किया जा रहा है यह कह्ठ कर कि उप्तके 
द्वारा अहिंसा, सुख और कल्याण का साधन करना ही लक्ष्य है . आज 
भी हम वही स्थिति पाते हैं। हिंसा ओर आक्रमणकारिता की सजीव 
प्रतिमा आधुनिक नाजीवाद भी यह कहते हुए सानव-रक्त का पान करने 
में संलग्न होता है कि वह धरित्री को हिंसा से मुक्त करना चाहता है। 
उसकी दृष्टि में जगत्‌ संकटापन्न है उन राष्ट्रों की गुट को प्रभ्भुतरा से जो 
अपने स्वार्थ के लिए संसार पर अपना अधिकार बनाए ग्खना चाहते 
हैं। उनकी दुष्टता के फलस्वरूप संसार में युद्ध की आग भड़कती ग्हती 
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 है। हिटलर कहते हैं कि में यह स्वीकार करने के लिये तय्यार नहीं हूँ 
कि कुछ राष्ट्रों को ईश्वर का यह आदेश प्राप्त है कि वे पहले शख्र के बल 
पर जगत्‌ को अपने अधीन कर लें और फिर नैतिक सिद्धान्तों का राग 
अलाप कर इस डॉकेजनी की रक्ता कर। पूँजीवादी लोकतन्‍्त्रात्मक 
राज्य युद्ध ल्ोलुप हैं जो शान्ति और व्यवस्था के पुजारी जमेनों के लिये 
भयावने खतरे हैं । 
वह आगे कहता है कि “धुरी राष्ट्रों का संघ समस्त यूरोप को, शान्ति 
ओर संस्कृति के शत्रुओं की आसुरी प्रश्नुता से मुक्त करने के लिये है ।” 
यदि पूँजीवादी लोकतन्त्रात्मक सामप्रनाज्यवादी राष्ट्रों पर दृष्टिपात कीजिए 
तो आप पावेंगे कि वे भी सारी हिंसा और अपनी पशुता तथा आक्र- 
सणशील़्ता को साधन सममते हैं जगत्‌ को हिंसा और अशान्ति से 
मुक्त करने का। चचिल के शब्दों में “मनुष्य स्वतन्त्र हो, समानता 
ओर बन्धुत्व की पताका फहराए, जगत्‌ से अशान्ति और दलन मिट 
जाय तथा सच्चे ल्ञोकतन्त्र की स्थापना हो”?--यही मिन्न राष्ट्रों का एकमात्र 
लक्ष्य है। जगत्‌ को शान्ति की आवश्यकता है इसे सब स्वीकार करते 
हैं। हिंसा, युद्ध, अन्याय और शोषण मिट जाय तथा स्वतन्त्रता और 
न्याय की स्थापना हो यद्दी सब का उद्धोषित लक्ष्य है। वे भी इसी 
लक्ष्य की दुहाई देते है, जिनका स्वार्थ आज की व्यवस्था में सन्निविष्ट 
है और जो स्वयं हिंसा तथा अशान्ति के मूर्तिमान स्वरूप हैं। आज 
इस आवश्यकता की पूर्ति के लिये उचित उपायों की खोज का प्रश्न 
जगत्‌ के सामने सजीव रूप में उठ खड़ा हुआ है। जैसा कि पूर्व की 
पक्तियों में कह चुका हूँ, हिंसा ओर रक्तपात करते हुए मनुष्य ने कभी 
उन्हें अपना आदशें स्वीकार नद्दीं किया, पर आज तो स्थिति कुछ और 
जटिल हो गयी है। जिस प्रकार मनुष्य की शक्तिवृद्धि हुई है, उसमें 
हिंसा और विनाश करने की उसको क्षमता भी अकल्पित रूप से बढ़ 
गयी द्वै। चाहे किसी लक्ष्य के लियें क्योंन हो, हिंसा का आश्रय 
अहण करना भयावह हो गया है और यदि उसकी धारा का अवरोधन 
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नहीं किया जांता तो प्रथ्वी मानव से हीन हुई दिखाई देगी। यही कारण 
है कि जगत्‌ को आज शान्ति और युद्ध से, दललन तथा शोषण से 
अन्याय तथा पराधीनता से पूणतः मुक्त करना मानव-समाज के अस्तित्व 
की रक्षा के लिये आवश्यक हो गया । क्‍ 
इस आवश्यकता की पूर्ति के लिये जगत्‌ की व्यवस्था में परिवर्तन 
इष्ट समझा जाने लगा है। आज इतिहास की यही माँग है कि समाज 
की गति के अनुसार उसकी जो नयी आवश्यकता उत्पन्न हो गयी है, 
उसे पूरा करने के लिये अनुकूल परिवर्तन किया जाय। यूरोप में 
साक्सेवाद! का जन्म इसी परिवतेन की पुकार का प्रतीक है। वह 
ऐसे विश्व विद्रोह की कल्पना करता है, जिसमें वर्ग-प्रभुता मिट जाय, 
ओर जगत्‌ में वर्गहोन समाज, की स्थापना हो जाय । वह समझता 
है कि शोषण या पराधीनता, हिंसा या रक्तपात, भूमण्डल की सारी 
अव्यवस्था और उत्पीड़न के मूल में आधुनिक जगत्‌ की वह व्यवस्था 
है, जिसने उत्पादन के सारे साधनों पर पूँजीवादी अलुत्पादक वर्ग की 
प्रभुता स्थापित कर दी है। इस विश्वविद्रोह के लिये उनकी अपनी 
पद्धति है ओर अपनी विशेष प्रक्रिया है। पर परिवर्तन की माँग माक्से- 
बाद के समान विद्रोहिणी विचारधारा तक ही परिमित नहीं है। यदि 
सावधानी के साथ देखा जाय तो स्वयं पूँजीवादी अथवा जगत्‌ का 
प्रभ्ुवगं भी यह समझने लगा है कि उसे अपनी व्यवस्था में परिवर्तन 
किए बिना अपने अस्तित्व की रक्ता करना असम्भव हो जायगा | 
'फासिटीवाद' या नाजीवाद' भी वर्तेमान व्याख्या के प्रति प्रचण्ड 
 बिद्रोही ही है, यद्यपि उसकी घारा मूलतः प्रतिगामिनी तथा पाशविक 
है। “लोकतन्त्रवादी' पूँज्ीपति राष्ट्र भी यह अनुभव कर रहे हैं कि 


उन्हें अपने में परिवर्तन करना ही होगा अन्यथा मिट जाने का खतरा 
उठाना पड़ेगा । इस भावना का परिचय अमेरिका के रूजबेल्ट के उस 


फू 


प्रयोग में प्रदर्शित है जो 'न्यूडील' के नाम से विख्यात है। पूँजीवादी 
'लोकतन्त्रात्मक राष्ट्रों में आयोजित अथनीति तथा 'राज्याधीन पूंजीवाद 
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( स्टेट कैपिटलिज्म ) की जो प्रवृत्तियाँ उत्पन्न हो रही हैं, तथा किसी 
न किसी प्रकार के अन्तर्राष्ट्रीय विश्व-संघ की स्थापना करके एक सीमा- 
तक राष्ट्रीय सरकारों के अक्ुण्ण अधिकार का समपेण करके भी रोष्ट्रो 
के पारस्परिक सम्बन्ध तथा सहयोग की जो माँग की जाने लगी है, 
वह उस अपेक्षित परिवतेन की इच्छा का ही द्योतक है। अवश्य ही यह 
प्रवृत्ति बर्गप्रभुता तथा आधुनिक अवस्थ। को बनाए रखकर केवल उसके 
लिए उठे खतरों को टालने के भाव से ही उत्प्रेरित है। इन सब के सिवा 
यूरोप के अनेक अन्यवादों का भी उल्लेख किया जा सकता है जो आज 
के जगत्‌ के रद्दोबद्ल इष्ट सममते हैं । 

. फल्नतः जगत्‌ को बदलने की इच्छा चतुर्दिक दिखाई देती है। 
यद्यपि कोई किसी एक दृष्टि से परिबतेन की: इच्छा करता है ओर कोई 
किसी दूसरे से । इसी प्रकार परिवतेनं की प्रक्रिया को चरिताथे करने 
के लिये सबकी अपनी-अपनी पद्धति है, जो मूलतः और स्वरूपतः पर- 
स्पर विषम है। बापू भी मौलिक परिवततेन का इच्छुऋ है. पर उसकी 
दृष्टि और पद्धति उपयुक्त सबसे भिन्न है। वह परिवतेन चाहता है 
इसलिये कि चसुन्धरा की गोद में पालित मानव स्वतः मनुष्य की 
प्रभुता और उसके उत्पीड़न, उत्तकी निर्मेमता तथा निद्देलन से मुक्त हो । 
वह परिवतन इसलिये भी चाहता है कि धरती संघषे तथा संहार की 
लीला से त्राण पा जाय और मनुष्य उस विकास के पथ पर अग्मसर हो 
सके जिस पर बढ़ना प्रकृति द्वारा निधौरित विधान है | नव जगत्‌ की 


रचना के लिये वह जो आधार उपस्थित करना चाहता है बह अभिनव 
है और परिवतेन की प्रक्रिया के लिये जिस पद्धति को लेकर सामने 


आता है वह भी अपने ढड़् की अनोखी है । 

गाँधी जिस नये आधार और नई पद्धति की सामने रखता है, 
उसकी विवेचना करना इन पंक्तियों का लक्ष्य है। वह्‌ जगत्‌ का सारा 
जीवन ओर मानव-समाज की सारी संस्कृति को अहिंसा के आधार 
पर स्थापित करने का ह्क्ष्य उपस्थित करता है और उस लक्ष्य की पूर्ति 
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के लिये अहिंसात्मक पद्धति का प्रयोग करना चाहता है। गाँधी यह 
विश्वास नहीं करता कि आधुनिक सांस्कृतिक भवन के किसी खण्ड- 
विशेष में कुछ सुधार, कुछ परिवत्न, कुछ मरम्मत कर देने मात्र से 
मानवता की समस्या हल हो जायगी। वह यह समभता है कि आ४- 
निक भवन जिस नींव पर खड़ा किया गया है ओर जिन उपादानों से 
उसका निर्माण हुआ है, वे मूलतः विषमय और दोषपूर हैं; अतः 
इधर-उधर के हेसरफेर से काम नहीं चल्न सकता। आवश्यकता इस 
बात की है कि नए संसार का निर्माण नए घिरे से किया जाय | वह 
विश्व की कल्पना भौतिक यन्त्र के रूप में नहीं अपितु नेतिक यन्त्र के 
रूप में करता है ओर यह मानता है कि भव प्रपत्न का सच्बाज्नन करने 
के लिये नतिक विधान स्थापित है । इस स्थिति में गाँधी यह सम्भव 
नहीं समझता कि असत्य और अशिव, अनेतिक तथा अशुभ, हिंसा 
तथा पशुता की अचेना करते हुए आप शुभ तथा आनन्द और नीति का 
उपभोग कर सकें। नेतिक विधान का स्थूल रूप यही है कि जैसा 
कीजिएगा बैसा फल भोगने के ज्िए बाध्य होना द्वोगा । 

यदि मानव-समाज पतन का मांग ग्रहण करना वांछनीय सममझना 
है, तो फिर अभ्युदय की आशा करना ही वृथा है , यदि वह कल्याण 
ओर सुख तथा निःश्रेयस का इच्छुक है तो उसे तदनुकूल उस नैतिक 
पथ का अवलम्बन करना ही होगा जिसपर चलकर वह अपने लक्ष्य को 
प्राप्त कर सकता है। हिंसा ओर रक्तणत से त्रस्त जगत्‌ का उद्धार करने 
के लिये यह आवश्यक है कि हिंसा और रक्तपात का बिलोप किया 
जाय; पर स्मरण रखना चाहिए कि जिस संस्कृति, जिस जीवन, जिस 
समाज ओर जिस विधान तथा व्यवस्था की स्थापना हिंसा और रक्त- 
पात पर ही की गयी हो, वह सिवा हिंसा और रक्तपात के और सर्जन 
ही किसका करेगी ? विज्ञान के 'भौतिकवाद” और “न्जवाद' ने जिस 
'भोगवाद' का प्रजनन कर दिया है, उसका अनिवाये परिणाम मनुष्य 
की वासना का उद्दीपन कर देना हुआ है। कामना की आग में जलने- 
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वाले मनुष्य के सामने कामना पूर्ति को ही जीवन का एकमात्र आदश' 
स्थापित करके और कामनाओं की पूर्ति के लिये अभिनव, उन्नत तथा: 
अत्यधिक उपयोगी साधनों को प्रदान करके विज्ञान ने जिस मनुष्य, 
जिस जगत्‌ और जिस संस्कृति का निमोण किया है, वह आज़ 
कामना, उसके उपभोग और उसकी परिदृप्ति के सिव्रा दूसरा सत्य 
दी नहीं देख रही है । क्‍ 

पर वह इस सत्य को नहीं देख रही है कि वासनाओं का परि- 
शमन विवेक-हीन उन्प्रत्त भोग से कभी हो ही नहों सकता । भोग के 
द्वारा उसकी पूर्ति की चेष्टा मर॒स्थल को चुल्लू से पानी उलीच कर 
सींचने के समान ही व्यर्थ है। वह तो अग्नि है जो केवल भोग से ही 
होती चलती है। मनुष्य वासना की तृप्ति में संग होता है सुख की 
इच्छा से, पर अन्त करता है उसके “द्वारा दुःख निबारण की चेष्टा 
करते हुए । 

मनुष्य सुखानुरागी होता है; पर वासनापूर्ति को: ही सुखानुभूति 
का साधन स्वीकार कर लेने के कारण आवश्यक हो जाता है कि नयी- 
नयी बासनाओं का प्रजनन किया जाय, जिसमें उतनी पूर्ति करके सुख 
की अनुभूति की जा सके । फलतः इच्छाओं को बढ़ाते जाना अनिवार्य 
हो जाता है जिसके फलस्वरूप यह दावाप्नि चतुर्दिक्‌ व्याप्त हो जाती है। 

'कामनावाद' का यह स्वरूप इतना साधारण, स्पष्ट और अनुभव- 
गम्य है. कि इसके सम्बन्ध में विशेष मतभेर की गुंजाइश नहीं-है। 
सीधी सी बात है कि निरक्कुश ओर उलछूड्लल भोग-अ्रवृत्ति मनुष्य को 
मोहित करने का कारण होती है जो बुद्धि-नाश के साथ-साथ पशुता 
की ओर उसका प्रत्यावतेन कर देती है। सुख की कल्पना जब केवल: 
स्वार्थसाधन और वासनापूरति में परिसीमित हो जाय, तो जीवन का 
हिंसा पर आश्रित हो जाना भी अनिवाय है। आज हम जगत में 
इसी की लीला देखते हैं। मनुष्य मनुष्य के स्वार्थ का टकराना अनि- 
वार्य है और ज्यों ही यह हुआ कि हिंसा का उद्भव स्वार्थ की पूर्ति के 
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लिये और फिर हिंसा के लिये प्रतिहंसा आवश्यक द्वो जाती दे । आज 
व्यक्ति का ही नहीं प्रत्युत राष्ट्रों का जीवन इसी आधार पर आतमध्रित 
है। सारी संस्कृति जो मुख्यतः यान्त्रिक सभ्यता के रूप में मूत्ते हुई 
है, हिंसा पर ही अवलम्बित है। इसी कारण गाँधी यह मानता है 
कि कामनाओं की पूर्ति की प्रवृत्ति का अन्त हिंसा में होना अनिवायें है 
ओर हिंसा से आपन्न जीवन तथा जगत्‌ पाशविक हुए बिना बाकी 
नहीं रह सकता है। गाँधी इस सारी स्थिति और सनोदशा का परि. 
वतन चाहता है। हिंपा की प्रवृत्ति का समूल उन्मूलन कदाचित्‌ 
सम्भव न हो पर गाँधी की दृष्टि में इतना स्पष्ट है कि जीवन में अहिंसा 
भी उसी प्रकार निम्तगगंतः आसीन है, जिस प्रकार हिंसा की प्रवृत्ति । 
उसकी दृष्टि में यह भी स्पष्ट है कि मनुष्य की मनुष्यता क्रमशः हिंसा 
की सीसा को सझ्कुचित करतो हुई और अहिंसक भावना को विक- 
सित करती हुई आगे बढ़ी है। मानव-जीवन का आदशे पूर्ण अहिंसा 
की प्राप्ति में ही है; क्‍योंकि मनुष्य की पूराता विराद से तदात्म्य की 
संसिद्धि में है; जब वह विश्व के कण-कण में किसी एक ही वास्तविक 
सत्ता के प्रतिविभ्च का दर्शन करने लगता है। इस तक में कोई बल 
नहीं है कि विशुद्ध आदशे की उपलब्धि पूर्णता में कभी सम्भव नहीं 
होती । जीवन का धर्म केवल इतना ही है कि वह आदशें की ओर 
बढ़ता चले | उप्त दिशा की ओर प्रत्येक पग बढ़ने में हो उप्तकी साथे- 
कता है ! गाँधी की दृष्टि में लक्ष्य ही सत्य है, अतः वह कहता है कि 
“अहिंसा सत्य है और सत्य ही अहिंसा है” । द 

- प्रश्न किया जा सकता है कि गाँधी की अहिंसा का तात्पथे कया है, 
स्वरूप क्या है, जिसे वे ज़गत्‌ की व्यवस्था तथा संस्कृति का आधार 
बनाना चाहते हैं। साधारण दृष्टि से अहिंसा का अर्थ जीव-हिंसा से 
विरति में ही समझा जाता है। पर बापू की अहिंसा की कल्पना 
अत्यन्त व्यांपफ है। उसकी अहिंसा का अर्थ जोंबहिंसा से विरति में 
दी समाप्त नहीं होता । वह अहिंता का उच्चारण करता है. शब्द प्रतीऋ 
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के रूप में जिसमें जीवन और जगत्‌ के प्रति उसका सारा दृष्टिकोण 
तथा दशन भरा हुआ है। उसकी अहिंसा न सामान्य शब्द है और 
न अपने साधारण अथंमात्र में परिमित है। गाँधी की अहिंसा- 
कल्पना में अवैर और अद्वघ की परम साधना भी है। अबैर की 


साधना का अथ्थ अहं के समत्व का अधिकाधिक विसजेन है। अबैर 
वसस्‍्तुतः सानव की एक सनोदशा है जो अहं के ममत्व के साथ-प्ताथ 


चल ही नहीं सकती । जिस सीमा तक मनुष्य अहं का संकोच करने में 
समर होगा, उल्ती सीमा तक वेर-वृत्ति का परिशम्न कर सकेगा। 
स्वार्थ का स्रोत तो अहं में ही हे। उस्तो से वे समस्त प्रवृत्तियाँ फूज्ञती 
फलती हैं जो मनुष्य को अपने ही सुख और अपनी ही प्रश्ुता की स्थापना 
के लिये अग्रसर करती हैं। अहं की उपासना में रत मानव स्वभावतः 
अपनी प्रवृत्तियों की पूर्ति के लिये बत्तः का प्रयोग करेगा, क्योंकि बिना 
उप्तके न उनकी उपलब्धि संभव है और न उपलब्ध विभूति की रक्षा 
ही सम्भव है। फल्नतः अपने स्वार्थ के लिये, अहं की तृप्ति के लिये 
जिस वेर-भाव का सजन होता है, वह बल का आश्रय ग्रहण करके 
निदंलन और उत्पीड़न का कारण हो जाता है। बापू की अहिंता में 
इसी कारण अहं की सीमा का अधिक से अधिक विसजेन भी निहित 
है। यह प्रवृत्ति मानव-जीवन के लिये विज्ञातीय नहीं है। अहं के 
कऋ्रमिक लय पर ही परिवार, परिवार से समाज, और समाज से राष्ट्रों 
की रचना होती रही है। मनुष्य अपनेपन की, अपने स्वार्थ की और 
अपने 'में' की भावना को इस प्रकार विस्तृत करने में समर्थ होता रहा 
है कि उसके 'में' में उसका परिवार, समाज और देश समाता रहा है । 
गाँधी की अहिंसा अहं के अधिकाधिक लय की उद्धी प्रवृत्ति को लेकर 
आगे बढ़ती है। । 
पर अहं के लय की ओर मनुष्य का प्रथम पग यही है, तथा 
उसका व्यावहारिक और प्रत्यक्ष रूप भी यही है कि वह एकमात्र 
अपने सुखोपभोग और अपने स्वार्थ को कल्पना को यथासम्भव कम 
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करता चले और दूसरे के सुख, उसकी सुविधा तथा उसके अधिकार 
का ध्यान अधिकाधिक रखेने की चेष्टा करे । कामनाओं के संयम और 
त्याग से ही पर की चिन्ता सम्भव है। अहिंसा का पूर्णादर्श वही है 
जब सम्पूर्ण कामनाओं का त्याग करके मानव राग-हष से विमुक्त हो 
जाय और अपने को जगत्‌ में ज्ञय कर दे। उसी स्थिति में “निबंर 
सवभूतेषु” की अवस्था प्राप्त होती है ओर वही पूण अहिंसा की 


अबस्था है। यदि आदशे की बात छोड़ भी दे तो भी अहिसा की 
ओर अभिगमन का प्रथम पग कामनाओं का नियमन ओर क्रमश 


उनका त्याग करते जाना ही है। कामनाएँ तो अहं की प्रबलता और 
उसके केन्द्रीकरण के ही परिणाम हैं। संक्षेप में कह सकते हैं कि 
उनके संयम से अहं-ममत्व का संयम होता है और अहं के क्रमिक 
लय से ही अहिंसक वृत्ति का उदय सम्भव होता है। मानव की स्वार्थ 
वृत्ति जैसे-जैसे कम होगी बैसे-बैसे उसका पराथ उजद्बुद्ध होगा, उसके 
स्व” की सीसा विस्तृत होती चलेगी और मानव पर के दुः:ख-सुख और 
अधिकार-सुविधा का अधिकाधिक विचार और पोषण करता चलेगा । 
स्पष्ट है. कि मानव-वृत्ति के इस उदय के साथ मनुष्य द्वारा मनुष्य का 
उत्पीड़न, शोषण, शासन, निदेशलन ओर अधिकारापहरणु सम्भव नहीं 
है। यह सब उपसगे हैं अहं पजा और 'कामनावाद' के । मनुष्य 
जब अपनी वासना की अग्नि प्रज्बलित करता है, तब उप्तकी ह्िंसा- 
वृत्ति जागरूक होती है। एक ओर दूसरों का निदेजन होगा और 
दूसरी ओर भय, त्रास, तथा अपनी रक्षा के लिये अथवा उसी प्रकार 
अपने स्वार्थ की पति के लिये उपयुक्त उपायों का अवल्लम्बन द्वोगा। 
एक दिन अवस्था ऐसी उत्पन्न होती है जब व्यक्ति, समूह या वर्ग को 
अपने स्वार्थों की पर्ति और रक्षा के लिये हिंसा को स्थायित्व प्रदान 
करना पड़ता है, उसे अपनी शक्ति को अधिकाधिक बढ़ाते जाना पड़ता है 

क्योंकि दूसरे के अपेक्षाकृत अधिक बली द्वो ज़ाने का खतरा सतत 
उपस्थित रहता है। इस दुग्नक्र से असित जीवन, समाज और जगत्‌ 
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अपने ही हेष और अपनी ही हिंसा से त्रस्त होता चलेगा | स्वजाति- 
शत्रुत्व और अपनी ही दुनिया का अपने हाथों विनाश और अस्त में 
मनुष्य द्वारा मनुब्य का रक्तपान अनिवाय हो जाता है। हिंसा ही 
इस स्थिति में संस्कृति का आधार और उसकी रक्षा का एकमात्र उपाय 
रह जाती है और बह्दी उसके विनाश का कारण भी होती है । 

फल्त: गाँधी की अहिंसा का अर्थ एकमात्र जीवहिंसा न करना 
दी नहीं है, प्रत्युत कामनाओं और वासनाओं का परित्याग करते हुए 
अपने अहं को जगत्‌ के हित के साथ यथासम्भव लय करते जाना 
भी है। इस दृष्टिकोश और भाव को लेकर मानव जीवन का 
पुनर्निर्माण करना, अहिंसा के आधार पर उसकी स्थापना करना है । 
उसके लिये मनुष्य की आधुनिक सुख सम्बन्धी कल्पना तक को बदल 
देना पड़ेगा । अपनी पूजा में नहीं, प॑र दूसरों के सम-अधिकार, हित 
ओर रवारथ की रक्षा में ही जीवन का सुख मानने की वृत्ति उत्पन्न 
करनी होगी । यही गाँधी की अहिंसा का रवरूप है। इसके विपरीत 
उसकी दृष्टि में हिंसा का अर्थ केवल जीवहिंसा करना नहीं है, वरन्‌ 
वे सारे भाव. और वे दृष्टिकोश, जिनके अनुसार मानव का अहं 
जागरित हो, कामनाओं की आग जल्ले, अपने स्वार्थ की पूजा में ही 
जीवन की प्रयोजनता स्वीकार की जाय तथा हिंसा का आश्रय ग्रहण 
करके इस प्रयोजनता की पूर्ति करना आवश्यक समझा जाय और 
उसके आधार पर शोषण, शक्ति-पूजा तथा उत्पीड़न को स्थायी कर 
दिया जाय, हिंसा ही है। इस प्रष्ठभूमि में जिस व्यवस्था, समाज 
ओर संस्कृति की रचना हुई हो वह बापू की दृष्टि में हिंसा पर ही 
अवलम्बित है। इसका निराकरण करके गाँधी अहिंसा को नव जगत्‌ 
की रचना का आधार बनाना मानवता के कल्याण का एकमात्र उपाय 
समभता है। उक्त वृत्ति के द्वारा मनुष्य का संस्कार करके जिस 
संस्कृति और व्यवस्था का निर्माण किया जायगा उसमें, उसके: 
मतानुसार हिंसा की आवश्यकता न रहेगी। फल्नतः हिंसा के साधनों 
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का क्षय होगा और उत्पीड़न, शोषण तथा दासता, हिंसा, युद्ध एवं 
रक्तपात का अन्त होगा। डप्ती स्थिति में मानवता मनुष्य के ही 
कराल त्रास से मुक्त होती दिखाई देगी । 

बापू की पद्धति के केन्द्र में यही अहिंसा तौर मण्डल में स्थित 
भास्कर की भाँति प्रतिष्ठित है। इप्ती को लेकर गाँधी की विचार- 
पद्धति तथा काय-पद्धति अग्रसर होती है। गाँधीवाद” अहिंसा के 
क्रमिक विकास की पद्धति है, जो उप्ती के आधार पर नव जगत्‌ और 
नव समाज तथा जीवन की रचना के लिये प्रयोग के रूप में प्रस्तुत 
है । अपनी इस नयी दृष्टि को लेकर गाँधी जगत्‌ के सांस्कृतिक आधार 
को बदलना चाहता है, जीवन की आधुनिक दशा को उलट देना 
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चाहता है ओर हिंसा के स्थान पर अहिंसा की प्रतिष्ठा करना चाहता 
। वह अहं के 'सुखबाद”' और ऐेहिक भोगों की लिप्सा के स्थान पर 
दूसरे के प्रति अपने कतेत्य के पालन और प्राणिमात्र के प्रति प्रेम में 
जीवन के चरम उत्कर्ष तथा जगत्‌ के कल्याण का रहस्य देखता है । 
इस प्रकार आधुनिक 'पशुवाद' के स्थान पर 'मानवबाद' की प्रतिष्ठा 
करना चाहता है। जब तक यह नहीं होता मनुष्य की विकास-यात्रा 
कुंठित रहेगी । 
तात्पर्य यह कि उपयुक्त नये आधार पर नयी दुनिया की स्थापना 
करके उप्तके संमुख् नए मानवीय आदर्शों को प्रतिष्ठित करना गाँधी का 
लक्ष्य है। पर इस नयी व्यवस्था को जन्म प्रदान करने के लिये 
ऐसी महती क्रान्ति की आवश्यकता है, जो आज के जगत्‌ को ऊपर 
से नीचे तक परिवर्तित कर दे। जगत्‌ के लिये आदर्शों की कल्पना 
करनेवाले सभी महान्‌ व्यक्तियों के लिये अपनी कल्पना को साकाररूप 
प्रदान करना बिना जगतू का परिवतेन किए संभव नहीं दिखाई देता । 
इतिहास के अनेक थुगों में महतो क्रान्तियों का प्रजनन इसी कारण 
होता रह है। गाँधी भी अपनी कल्पना ओर अपने आदर्शों को सजीव 
तथा सक्रिय रूप देने के लिये आधुनिक स्थिति, व्यवस्था और बाता- 


२३७ अहिसक क्रान्ति की कल्पना 


वरण में उलट-पुलट अपेक्षित समझ रहा हो तो कोई आम्थय नहीं । 
पर प्रश्न यह है कि इष्ट परिवर्तन की प्रक्रिया किस प्रकार सम्पादित 
की जा सकती है ? 

गाँधी के पास उक्त प्रश्न का अपना विशेष उत्तर है। वह समभता 
है कि जगत्‌ का स्थायी, मौलिक और सर्वाद्लीण परिवर्तेन उसी स्थिति 
में सम्भव है, जब स्वयं मनुष्य परिवर्तित कर दिया जाय । मनुष्य ही 
वह आधारभूत तत्त्व है, जिम पर जगत्‌ की सारी व्र्यवस्था आश्रित 
है। मनुष्य का आन्तरिक भाव मुख्य स्रोत है जिससे जीवन की 
सारी सक्रियता निर्गत होती है। व्यवस्थाएँ तो यंत्रमान्न हैं जो स्वय- 
मेव जड़ हैं। उनमें प्राण-संचार करने वाला मनुष्य ही होता है, जो 
उनका उपयोग करता है ओर उसके द्वारा अपने अंतर्लोक को बाहर 
लाकर स्थापित कर देता है। फल्नतंः यदि भीतर का पशु बोल रहा 
हो तो बाहर की उत्कृष्ट व्यवस्था भी पाशव ही होकर रहेगी | महान्‌ 
: सिद्धान्तों और उज्वल आदर्शों का उल्लेख करने से अथबा वागूजाल 
की रचना करनेमात्र से मानवता की समस्या तबतक नहीं सुलक 
सकती जब तक मनुष्य का अन्तर सत्वाभिभूत नहीं होता । आज की 
दुरवस्था का कारण भी गाँधी जी की दृष्टि में वह अनेतिकता और 
अमानवता ही है जिसका जन्म मनुष्य के हृदय में ही होता है। यदि 
इनके लोप से ही जगत्‌ का कल्याण द्दोना संभव है. तो मनुष्य के हृदय 
का परिवतेन ही अपेक्षित है। शांति, स्वतंत्रता, समता और न्याय की 
स्थापना भी उसी स्थिति में संभव है, जब मनुष्य की सहज नेतिक 
प्रवृत्ति जागरित हो । स्पष्ट है कि ये वे नेतिक आदश हैं जिनका आधार 
मनुष्य का अंतर है। जब तक उसका जागरण नहीं होता तब ,तक न 
इनकी उपलब्धि हो सकती है और न प्रस्ताव स्वीकार कर देनेमात्र से 
उनको व्यावहारिक रूप प्रदान किया जा सकता है। यहदो कारण है कि 
गाँधी मनुष्य के परिवतेन में ही जगत्‌ का साथक परिवतेन देखता है। 
वह यह नहीं स्वीकार करता कि मनुष्य जड़ भूतों का पुतन्ञा अथवा 
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पशु-अवृत्तियों द्वारा संचालित यंत्रमात्र है। वह कहता है “मनुष्य न 
केवल बुद्धि है, न केवल स्थूल पशु-शरीर । वह केवल भाव या आत्मा 
भी नहीं है | वास्तव में वह इन तीनों से निर्मित पदार्थ है। इन तीनों 
के उचित सामंजस्थ और समन्वय से ही सवोश में मानव का निर्माण 
होना संभव है | मस्तिष्क और शरीर का विकास समभाव से हो जि प्तके 
फलस्वरूप आत्मा का जागरण हो । इन तीनों में उचित सामंजस्य 
की स्थापना के अभाव का जो भयानक परिणाम हो रहा है वह 
हमारे समुख है” । 

इन वाक्यों से स्पष्ट है कि गाँधी जी मानव-जीवन को निष्प्राण 
भूतामिमूत पदाथथे के रूप में नहीं देखते। यही कारण है कि जोवन 
संबन्धी उनकी नैतिक-अनैतिक की कल्पना पश्किल नहीं, स्वच्छ और 
सरल है। उनके ही शब्दों में “मानब-हृदय में शुभ और अशुभ, 
काली तथा उज्बत्न शक्तियों का सतत संघर्ष चलता रहता है। सत्य 
ओर असत्य, भले और बुरे का अस्तित्व बहुधा साथ ही साथ होता 
है | मनुष्य यदि असत्य की ओर भ्रुकता है, तो वही सत्य की ओर भी 
झुक सकता है। अपने इस स्वरूप का द्शेन कर लेने के वाद ही मनुष्य 
आत्मस्थ हो सकता है। ओर तभी उसकी निर्मित दुनिया सुन्दर हो 
सकेगी। मनुष्य की इस प्रवृत्ति की अभिव्यक्ति और विकास में ही 
सौन्दर्य है ।” तात्पयं यह है कि मनुष्य के अशुभ से उसकी दुनिया 
अशुभ हो जाती है ओर उसके शुभ के जागरण से ही वह शुभ हो 
सकेगी । यदि जगत्‌ को शुभ के लिये परिवर्तित करना अभीष्ट है, तो 
आवश्यक है कि मानव-शुभ की सत्ता स्थापित की जाय । द 

गाँधी की क्रान्ति-कल्पना का यही स्वरूप है। जगत्‌ में घटित 
समस्त क्रान्तियों से उसकी क्रान्ति-योजना का भेद भी यही है। अब 
तक दुनिया को बदलने के प्रयोग अनेक बार किए जा चुके हैं। जो 
प्रयोग हुए हैं, उनमें बलातू बाह्य को पलट देने का ही प्रथा७फ़िया 
जाता रहा है| गाँधी आज नई धारणा उपस्थित करता है| उ की 
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दृष्टि में जगत्‌ का परिवतेन वस्तुतः तब तक हो ही नहीं सकता, जब 
तक मनुष्य का परिवतन नहीं होता । फल्नतः वे जिस पद्धति के प्रवर्तेक 
ओर पोषक हैं, उसका मुख्य लक्ष्य इन्द्वात्मक जीवन के उस अंश को 
जागरित कर देना है, जो स्वभावत: सत्य की ओर अभिमुख रहता है । 
उनकी पद्धति मनुष्य के उस अंग का स्पशे और पुनरुज्जीबन करना 
चाहती है, जिसकी प्रतिष्ठा प्रकृति ने मानवान्तर में कर रखी है और 
जो उसे पशु से भिन्नता प्रदान करतो है। 
हम जानते हैं. कि इस्त सम्बन्ध में दूसरा दृष्टिकोश भी उपस्थित 
किया जा सकता है। कहा जा सकता है कि मनुष्य का परिवतेन तब 
तक सम्भव नहीं द्वे जब तक दुनिया न बदल दी जाय । माक्सेवाद 
कहता है कि मनुष्य की चेतना परिस्थितियों की छाया के सिवा और 
कुछ नहीं है। जेती बाह्य परिस्थिति होगी वेसा द्वी मनुष्य का जीवन, 
उसका दृष्टिकोश और उसके आदशं होंगे । गाँधी जी स्व्रयं मनुष्य के 
अन्तत्नोक को ही प्रथम स्थान प्रदान करते हैं : क्योंकि उनका विश्वास 
कि उसकी अन्तश्चेतना के अनुरूप ही बाह्मस्वरूप प्रहण करता 
है वे कहते हैं कि “प्रश्नों के दो पहलू होते हैं। एक बाह्य है और 
दूसरा आंतरिक । मेरे लिये बाह्य का मूल्य केवल उस सीमा त& है 
जिस सीमातक वह अंतर को सहायता प्रदान करता है। वाह्म में 
मनुष्य के अन्तर की अभिव्यक्ति होती है ओर इसी दृष्टि से मेरे लिये 
उसका स्थान है ।” इन वाक्‍्यों में गाँधी जी का भाव स्पष्ट है। इसका 
यह अर्थ नहीं है कि वे बाह्य की सम्पूर्ण उपेक्षा करते हैं। वे परि- 
स्थितियों को यद्यपि गोण स्थान प्रदान करते हैं ओर उद् अंतर 
की ही अभिव्यक्ति मानते हैं तथापि यह्‌ स्वीकार करते हैं +# बाह्य 
का. मूल्य है , क्योंकि वह अन्तर के विकास में सहायक होता है. इस 
प्रकार यदि परिस्थितियाँ मानव-हृदय से प्रभावित द्वोती हैं ता मनुष्य 
का हृदय भी उनसे प्रभावित होता हे । 
सभ्यता, संस्कृति, समाज की व्यवस्था, मनुष्य का जावन और 
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जगत्‌ के प्रति उसका दृष्टिकोण जहाँ उसके अन्तर की ही भावाभिव्यक्ति 
है, वहीं यह बाह्य भी उसके अन्तर को प्रभावित करता रहता है। 
यदि यह मान भी लिया जाय कि पहले परिस्थिति को ही बदलना 
आवश्यक है, तो भी प्रश्न यही उठता है कि उसमें परिवत्तेन किया 
कैसे जाय ? मनुष्य की चेतना और शक्ति ही तो उस परिवरत्तेन का 
साधन होगी। मानव का अन्तःस्थल जब सक्रिय और सचेष्ट हो 
उठता है और प्रस्तुत परिस्थिति को उल्नट-पुलट देने के लिये अग्नसर 
होता है, तभी अपेक्षित परिवत्तेन की प्रक्रिया चरितार्थ होती है। 
फिर परिवत्तित परिस्थिति समाज के जीवन को प्रभावित करती 
है और मनुष्य को बदलती चलती है। फलत: मनुष्य पहले है या 
परिस्थिति, यह विवाद हद्वी भ्रमजनक ज्ञात होता है। यह भूगड़ा बेसे 
ही है जैसे कोई पूछे कि बीज पहले है या वृक्ष ? इस प्रश्न का निपटारा 
न कभी हो सका है ओर न कभी द्वो सकता है। हमें यही मानकर 
आगे बढ़ना होगा कि दोनों साथ-साथ हैं। उनका सम्बन्ध परस्पर न 
केवल अन्योन्याश्रय है बल्कि अविच्छेद्य भी है। यदि यह सच है 
कि मनुष्य परिस्थिति की छाया है, तो उससे भी अधिक यह सच है 
कि परिस्थिति मनुष्य के अन्तर का प्रतिबिम्ब है। हम यह मान लेने 
के लिए बाध्य हैं. कि दोनों सत्य हैं। यथाथे में परिवत्तेन की प्रक्रिया 
दोनों को साथ लंकर ही परिचालित होती है, क्‍योंकि जो मनुष्य का 
परिवत्तंन करने चलेगा वह परिस्थिति को प्रभावित करेगा और जो 
परिस्थिति को बदलने के लिये बढ़ेगा वह अनिवायंतः मनुष्य को 
प्रभावित करेगा । भेद केवल कहने में है तथा एक की अपेक्षा दूसरे 
को अधिक प्रामुख्य प्रदान करने में है ; यद्यपि परिणाम, . वास्तविकता 
तथा व्यवहार की दृष्टि से दोनों में कोई भेद नहीं दिखाई पड़ता । 
ऐसी स्थिति में गाँधी की दृष्टि में जहाँ एक ओर मनुष्य के अन्तर 
उद्दीप्त कर देना वांछनीय है, वहीं आधुनिक अवांछुनीय परिस्थिति के 
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स्थान पर, मनुष्य के शुभांश से संभूत सद्भावों के आधार पर ऐसी परि- 
स्थिति उत्पन्न करना भी आवश्यक है, जो जगत्‌ के सांस्कृतिक स्वरूप को 
ही बदल दे | यही कारण है कि हम गांधीजी की पद्धति को केवल मनुष्य 
को बदलने की चेष्टा तक ही परिमित होते नहीं देखते | उसकी गति और 
आगे बढ़ती है और उन समस्त परिस्थितियों का लोप करना चाहती 
है, जो मानव शुभांश की जामूत्ति में बाधक हैं अथवा उनकी उन्प्रुखता 
को कुण्ठित बना रही हैं । बापू कद्दते हैं कि जो बाह्य मनुष्य के अन्तर 
की अनुभूति और विकास में बाधक है, वह न केवल मिथ्या है बल्कि 
फँसाने वाले जाल के समान है। आज मनुष्य की पशुता जागरित होकर 
यदि परिस्थिति को प्रभावित कर रही. है, तो दुर्भाग्य से परिस्थितियाँ भी 
ऐसी उत्पन्न हो गयी हैं, जो उसकी पशुता को अधिकाधिक उत्तेजन 
प्रदान कर रही हैं | ऐसी स्थिति में गाँधी अहिंसा के आधार पर जहाँ 
एक ओर नव जगत्‌ की रचना मानवता के कल्याण के लिये आवश्यक 
सममता है, वहीं दूसरी ओर अहिंसक पद्धति के द्वारा न केवल मनुष्य 
के सत्व को मंकृत कर देने की चेष्टा करता है, प्रत्युत अहिंसक ढंग से 
ही जगत्‌ की आधुनिक व्यवस्था को उल्नटकर नई परिस्थिति उत्पन्न 
कर देने के लिये सचेष्ट है। ह 
गाँधी की पद्धति की यही अभिनवता है। वह क्रान्ति चाहता है 
पर क्रान्ति ऐसी चाहता है, जो न केवल बाह्य का अपितु अन्तर का 
भी; स्वतः मूल और आधार का भी परिवत्तन कर दे। इतना ही 
नहीं, क्रान्ति की प्रक्रिया को चरिताथ करने की उसकी पद्धति तथा 
उसके साधन भी जगत्‌ में हुई अब तक की समस्त क्रान्तियों से भिन्न . 
हैं। उसी में गांधी अपने सम्पूरों और मौलिक विद्रोह की सफलता 
तथा सम्पादन की आशा करता है। वह उन विद्रोहों की साथंकता में 
विश्वास नहीं करता जो अर्वाचीन जगत्‌ के मूलभूत तत्त्वों को प्रहण 
करके केवल बाह्य के आडम्बर में परिवत्तेन करने के पक्तपाती हें। 
यह सच है कि बापू का सन्देश इतिहास के लिये अज्ञात नहीं है। 
१६ 
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जीवन के मर्म और जगत के रहस्यों का पट उघाड़नेवाले महामानवों 
'का अवतरण धरातल पर सदा होता रहा है। सत्य की खोज और 
पूजा में रत इन मुनियों ओर महापुरुषों ने साधना के फलस्वरूप 
जीवन की गुत्थियों को सुलमानेवाले तथ्यों को मनुष्य के सामने समय- 
समय पर उपस्थित किया है। उनकी अनुभूति ने विश्व की व्यवस्था 
में जिन सनातन सत्योंका साक्षात्कार किया वे मानव-समाज के लिये 
उज्ज्वल प्रकाश-्स्तम्म के रूप में स्थित हैं, जिसके आलोक में मनुष्य 
अपने जीवन की नैया को खेने की चेष्टा करके अभ्युदय की ओर 
बढ़ा है। बापू उनसे अधिक कुछ कहने का दावा कर ही कैसे सकता 
है। वह नम्रतापूर्वक केवल इतना ही कहता है “में यह दावा नहीं 
फ्रता कि मैं अपनी पद्धति का जनक हूँ, पर इतना अवश्य कह सकता 
हूँ कि मैंने उसके स्वरूप का दशेन कर लिया है। मेरे समान बनिया 
यदि ऋषि हो सकता है तो कह सकता हूँ कि मैं इस मन्त्र का द्रष्टामात्र 
हूँ। अपनी अनुभूति के द्वारा मैंने प्रत्यक्ष रूप से उसे उसी प्रकार 
देखा है जैसे अपने सामने लगे वृक्षों को देख रद्दा हूँ । भारत का उद्धार 
इसी पद्धति से होगा--यह मुझे दिखाई दे रहा है ओर आज देवगण 
भी मुझे! अपने इस विश्वास से विरत नहीं कर सकते ।” यह बापू को 
महत्ता है कि वह अपनी पद्धति के सम्बन्ध में अभिनवता का दावा 
पेश नहीं करता पर इसमें सन्देह नहीं हो! सकता है कि आज की 
स्थिति से मनुष्य की समस्याओं के हल के लिये वह जिन तथ्यों की 
प्रतिष्ठा व्यापक रूप से करने पर तुला हुआ दे ओर उन्हें कार्यान्बित 
करने के लिये जिस नई पद्धति की रूपरेखा चित्रित की है उसकी 
मिसाल जगत्‌ की क्रान्तियों के इतिहास में नद्दीं निकलती । 

अहिंसा की महिमा को अनुभूति मानव-समाज ने सहस्राब्दियों 
पूरे से की है। युग-युग से जीवन की यात्रा में मनुष्य ने किसी न 
किसी प्रकार उसका आश्रय ग्रहण करने की चेष्टा की है। उसने यह भी 
अनुभव किया है. कि उसके जीवन पर सहज ऐद्विक वासनाओं का 
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गहरा प्रभाव है जिन्हें उच्छूल्नल नतेन करने देना उस हिंसा का प्रजनन 
करने के कारण होने देना है जो समाज को ही ले डूबेगी। फलत:ः 
चासनाओं की तृप्ति में भी उसने विवेक-पूर्ण संयम, सामझस्य और 
संतुल्लनन स्थापित -करने का प्रयत्न सदा किया है। समय-समय पर 
प्रतिभाशील विभूतियों ने जन्म ग्रहण करके उपयुक्त नेतिक आदर्शों को 
: न केवल उपस्थित किया है, प्रत्युत जीवन में उन्हें व्यावहारिक रूप 
अदान करके . समाज को वह उद्प्रेरण प्रदान की है जो शताब्दियों तक 
मानवता का पथ-प्रदर्शन करती रही है। बुद्ध ने पूर्व को, तो ईसा ने . 
पंश्चिम को अहिंसा, अपरिग्रह और नम्रता तथा उत्सगे की ही शिक्षा 
दी थी। भारत का दाशेनिक वायुमण्डल न केबल इस देश को वरन्‌ 
इसकी भोगोलिक सीमा का अतिक्रमण करके प्रथ्वी के विस्तृत भू-भाग 
के वायुमंडल को उपयुक्त भावों से पूत करता रहा है। जीवन की सम- 
स्थाओं का तात्विक विवेचन, अध्ययन और साक्षात्कार केरने वाले 
मुनियों ने इन सत्यों को ग्रहण करने और उनका प्रतिपादन करके संतप्त 
मानवता को उचित पथ का निर्देश आज से न जाने कितने युग पूर्व ही 
कर डाला है। उसके द्वारा निर्दिष्ट मार्ग पर चल कर व्यक्तिगत और 
सामूहिक रूप से मनुष्य ने अपने जीवन का धन्य बनाया है। 

साधारण पढ़ा-लिखा व्यक्ति भी जानता है कि जगत्‌ के समस्त 
थर्मों ने अहिंसा, सत्य और संयम का उपदेश किया है। साक्षर ही 
नहीं, किन्तु निरक्षर मनुष्य सी समाज की परम्पराओं के अनुसार कुछ 
संस्कारों से प्रभावित है. जो उसके हृदय में सत्य ओर अहिंसा आदि 
के प्रति धार्मिक श्रद्धा और विश्वास उत्पन्न करने में समर्थ होते हैं। 
ऐसी स्थिति में गाँधी आज यदि उन्हीं आदर्शों की पुनरावृत्ति कर रहा 
है तो निश्चय ही कोई नई बात नहीं कर रहा है। फिर यह पूछना असं- 
गत न होगा कि उसे और उप्तके उपदेशों को इतना महत्त्व प्रदान करने 
की क्या आवश्यकता है ? उप्के सत्य और उसकी अहिंसा के संदेश में 
अला कौन सा नया तत्त्व है, जिसके फलस्वरूप आधुनिक मानव' समाज 
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को नया प्रकाश मिल सकता है। इन आदर्शों से पूरी तरह परिचित 
होते हुए तथा उनकी महत्ता को जानते हुए भी मनुष्य आज वहाँ पहुँचा 
है जहाँ दिखाई पड़ रहा है। बड़े-बड़े ऋषि मुनियों, महात्माओं और 
अबतारों तथा पैगंवरों ओर देवदूतों के पवित्र उपदेशों और धमग्रन्थों 
के रहते हुए जगत्‌ की आज वह स्थिति हुई है, जिसका दशन हम कर 
रहे हैं। यदि इन सिद्धान्तों के प्रचार और उपदेश मात्र से सारी समस्या 
हल होने वाली होती तो क्या अब तक कभी की ह॒क्ष न हो गयी होती ? 
यदि उतने से ही जीवन तथा समाज की स्थापना उन आदर्शो की 
भित्ति पर करना सम्भव होता तो क्‍या वह उसी समय न हो गया होता, 
जब हजारों वर्ष पू्वे बुद्ध या ईसा ने उन्हें मनुष्य के सामने उपस्थित 
किया था। पर जो अब तक नहीं हुआ, जो मानव की मानस-ऋल्पना 
की ही वस्तु रही है, जिसका कोई सम्बन्ध जीवन की यथार्थता से नहीं 
रहा है, उसे पुनः सामने ला कर गाँधी आज भी समस्याओं का कोन 
सा हल उपस्थित कर रहा है ? कैसे वह मनुष्य के नेसर्गिक स्वरूप को 
तथा उसके जीवन की धारा को बदल देना चाहता है? मान लिया 
जाय कि समाज और संस्कृति की प्रतिष्ठा अहिसा के आधार पर ही 
करने में जगत्‌ का कल्याण है। अहिंसा की वांच्छुनीयता में संभवत: 
किसी को संदेह भी नहीं हो सकता, पर प्रश्न तो यह है कि इस लक्ष्य की 
पूर्ति क्या कभी संभव है ? सदा से मानव क्‍या अपने सुखों की खोज 
में ही रत नहीं रहा है और इस प्रकार क्या प्रकृत्या स्वार्थी नहों है? 
व्यक्ति का नैतिक विकास तो सम्भव है और यह भी सम्भव है कि वह 
अपने अहं को विश्व में लय कर दे, पर कया कभी यह भी संभव है 
कि सामूहिक रूप से पूरा समाज इस प्रकार विकसित किया जा सके 
क्या सामूहिक्र अहिंसा जागरित कर के समस्त सामाजिक संघटन का 
संस्थापन उसके आधार पर किया जाना संभव है ? इतिहास के किसी 
युग में क्या कहीं इसका एक भी उदाहरण प्राप्त है ? यदि नहीं तो आज 
यह असंभव कल्पना करने से क्या ज्ञाभ है ? 


रेष२ अहिसक क्रोन्ति की कल्पना 
ये प्रश्न गम्भीर हैं जिनकी उपेक्षा करना संभव नहीं है । बापू स्वयं 
उनकी उपेक्षा नहीं करता और न इन आशंकाओं को निर्मल ही मानता 
है। यही कारण है कि रेखा खींच कर वह अपनी बातों के नेश्चित्य का 
दावा नहीं करता। बड़े-बड़े सिद्धान्त प्रवरततकों या विभिन्न प्रकार के 
'वादों' के जनकों की भाँति न तो वह यह कहता है कि उसीकी बात 
एकमात्र सत्य है ओर न अपने को कुछ निश्चित वाक्यों के शब्दजाल 
में बाँधता है। इसके विपरीत वह विनम्रता के साथ अपने क्रिया- 
कलाप को सत्य के अनुशीलन के लिये प्रयोग का नाम देता है। स्पष्ट 
है कि प्रयोगावस्था में कोई बात अन्तिम रूप से नहीं कही जा सकती । 
अन्तिमनिणेय तो प्रयोग से उद्धृत परिणाम पर निर्भर करता है। 
विज्ञान की यही पद्धति है। वैज्ञानिक पहले पदाथ अथवा घटन। का 
सूक्ष्म प्रेच्रण करता है, प्रेज्षण के द्वारा प्राप्त ज्ञान के आधार पर प्रयोग 
और अन्त में प्रयोगोद्धत परिणाम के द्वारा सत्य का उद्घोषण। 
गाँधी इसी प्रक'र अर्दिसा के प्रयोग के लिये वैज्ञानिक पद्धति ग्रहण 
करता है। वह सीचे-सीघे जीवन को उस प्रयोग के लिये अपने प्रक्ञण 
का आधार बनाता है। जीवन-दशन से उसे जो प्रतिभासित होता है 
उसी को ग्रहण करके प्रयोग-पथ पर आरूढ़ होता है ओर सत्य तक 
पहुँचना चाहता है। मनुष्य-समाज कभी पूर्ण अछ्विंसक हो सकेगा या 
नहीं, व्यक्ति का नैतिक विकास जिस प्रकार सम्भव है उसी प्रकार 
समाज का भी है अथवा नहीं, समाज संस्क्रति और जीवन को 
आधुनिक धारा को मोड़कर उसे अहिंसोन्मुख करना व्यावहारिक है 
अथवा नहीं आदि प्रश्नों का अन्तिम उत्तर तो उस प्रयोग के बाद ही 
मिल सकता है जिसमें गाँधी आज रत है। मानव-जीवन के दर्शेन 
से उसके सम्मुख कुछ आधारभूत बातें अवश्य स्पष्ट हो गयी हैं, जो 
उसकी दृष्टि में अहिंसा का प्रयोग करने के लिये समुचित कारण 
ज्ञात होती हैं । 

वे आधार भूत बातें क्‍या हैं) स्थूल रूप से कद सदते हैं कि 
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गाँधी यह देखता है कि जीवन में सत्य और अटइिंसा निश्चित रूप से 
प्रतिष्ठित है। दूसरी ओर वह यह भी देखता है कि जीवनके विधान 
में असत्य और हिंसा का यद्यपि अस्तित्व है तथापि उनकी को; 
स्वतंत्र और ऐकान्तिक सत्ता नहीं है। वह देखता है कि असत्य को 
प्रतिष्ठा अपने आप हो ही नहीं सकती; क्‍योंकि उसे किसी न किसी 
सत्य के आधार पर ही खड़ा होना होता है। आकाश-कुसुम असत्य 
है पर आकाश और कुसुम दोनों सत्य हैं जिनके आधार पर ही 
असत्य कल्पना-संभव होती है । फलतः असत्य परवश दिखाई 
देता है, क्योंकि बसे सत्य का सहारा ल्लेकर सत्याभास का रूप ग्रहण 
करना पड़ता है। वह देखता है कि जीवन में असत्याचरण है, पर 
उसके लिये भी एक सीमा तक सत्य का आधार ग्रहण करना अनिवाय 
होता है। चोर और गिरहकट जगत्‌ का प्रवद्धन करते हैं. पर अपने गुट 
में परस्पर का सम्बन्ध यदि सचाई और ईमानदारी पर स्थापित न करे 
तो एक क्षण भी काम नहीं कर सकते। विचार करके देखिए तो स्पष्ट 
. ज्ञान हो जायगा कि कोई भी काये चाहे कितना भी स्वाथपूरों क्‍यों न 

हो उसे करनेवाले किसी न किसी रूप में सत्य का आधार ग्रहण 
करने को बाध्य होते हैं। पर असत्य को अपनी प्रतिष्टा के लिये जहाँ 
सत्य का सहारा लेना पड़ता है, वहाँ सत्य को असत्य की अथवा किसी 
अन्य की सहायता की अपेक्षा नहीं रहती। इसी प्रकार हिंसा की भी 
सफंल प्रतिष्ठा नहीं हो सकती। स्मरण रखने की बात है कि गांधी जी 
सत्य ओर अहिंसा को पर्यायवाची सममते हैं । वह देखते हें कि हिंसा- 
त्मक कार्य करते हुए मनुष्य प्रकृत्या अपनी हिंसा का औचित्य सिद्ध 
करने की चेष्टा करता है और बहुधा किसी न किसी नेतिक कारण को 
उपस्थित करने का प्रबल प्रयास करता है । इसे यदि छोड़ दें तो भी 
हम देखते हैं कि हिंसा की सफलता के लिये अथवा हिंसात्मक संघटन 
की दृढ़ता और शक्ति के लिये एक सीमातक अहिंसा का आधार 
ही ढेंढ। जाता है। किसी देश या राष्ट्र या समूह में हिंसात्मक संघटन 
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का बल उसके अहििसात्मक संघटन की शक्ति पर निर्भर करता हैं। 
जिस देश के लोग जितने ही अधिक एक सूत्र में आबद्ध होंगे, पार- 
स्परिक स्नेहबन्धन में जितने ही अधिक जकड़े होंगे तथा अहं के ममत्व 
ओर स्वार्थ को समुदाय के हित में जिस सीमा तक विसर्जन करने को 
तत्पर होंगे उतने ही अधिक वे सुव्यवस्थित, सुसंघटित और सुदृढ़ हो 
सकगे | उनकी इस सुव्यवस्था, सुसंघटन और राष्ट्रीय अथवा सामुदा- 
. यिक हृढ़ता पर ही उनके हिंसात्मक संघटन की शक्ति आश्रित होती है। 
यह सम्भव नहीं है कि पारस्परिक कलह और विवाद तथा हिंसा और 
गृइ-युद्ध के रहते कोई देश या समूह किसी शत्रु का सामना शब्ल उठा 
कर भी कर सके | क्‍ ' 
क्या इससे यह स्पष्ट नहीं हो जाता कि हिंसा के लिये भी अहिंसा 
का आधार लेना अनिवाये होता है। प्रतण्ड हिंसात्मक सैनिक सघटन 
भी बिना अहिंसा का आधार ग्रहण किए असम्भव होगा। यद्यपि 
सेना का संघटन किया जाता है हिंसा के द्वारा, हिंसाका प्रतिरोध करने 
के लिये, अथवा किसी के मस्तक पर अपनी हिंसात्मकशक्ति की सत्ता 
स्थापित कर देने लिये, तथापि सैनिक यदि परस्पर एकात्मक न हों, 
अपने जीवन में नियन्त्रण, बन्धुत्व और पारस्परिक स्नेह व परिचय 
न दें तो उसका संघटन एक क्षण के लिये भी टिक न सकेगा। कोई 
भी सेना चाहे कितनी भी बलवती क्‍यों न हो यदि विशुद्ध हिंसा में ही 
विश्वास रखती हो तो इसके पूर्व कि शत्रु का सामना कर सके पारस्प- 
रिक रक्तपात , और युद्ध के द्वारा निश्चय ही अपना सर्वनाश कर 
डालेगी। इसके सिवा किसी देश की सेना का संघटन उस देश की 
जनसंख्या का एक अति अर्किचन भाग हो होता है। आवश्यकता पड़ने 
पर यह सेना युद्धस्थल में संग्राम करती है, पर विचार करके देखिए 
कि इस हिंसात्मक संग्राम की सफलता के लिये देश का अत्यधिक 
असैनिक वर्ग क्या अहिंसक आंदर्शों का अवल्लम्बन नहीं करता ? असे- 
निक समाज संग्राम के सफल सदच्वालन के लिये स्वयं कष्ट-सहन करता 
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विस्मृति और दूसरे का होगा विनाश | इसे सिद्ध करने के लिये अधिक 
आयास को आवश्यकता नहीं । मानव-जगत्‌ आज उसी आर उन्मुख 
होकर अपने अपेक्षित मार्ग से विपथ हो गया है; फलतः धरातल निदे- 
लित ओर मानवता त्रस्त है। जिधर देखिए मिथ्यात्व और पशुता, 
दोहन ओर उत्पीड़न, स्वार्थ ओर प्रवद्चन दिखाई दे रहा है। जीवन 
को उसके दोनों रूपों में देखकर गाँधी आज उपयुक्त उन तत्त्वों को 
ग्रहण करके प्रयोगशील हुआ है जिनके विकास और उद्बोधन से वह 
अभीष्ट सिद्ध होने की आशा करता है। वह इस आशा को लेकर 
प्रयोगरत है कि जीवन में सत्य और अहिंसा का उत्तरोत्तर समावेश 
ओर उसका क्रसमिक विकास सम्भव है, कयोंकि ये स्वतन्त्र रूप से उसमें 
प्रतिष्ठित हैं जिनका आश्रय ग्रहण किए बिना असत्य और हिंपा 
भी खड़ी नहीं हो पाती | हिंसा जगत्‌ को जहाँ ले गयी है और आज 
भी लिए जा रही है वह तो स्पष्ट है, पर अहिंसा के प्रयोग पर निर्णय 
प्रदान करना और यह देखना कि उसका परिणाम क्‍या निकलता है 
भविष्यत्‌ के हाथ में है । आज तो केवल इतना ही कहा जा सकता है 
कि गाँधी ने जिस प्रयोग का आरम्भ किया है उसे करने के लिये उप्तके 
संमुख समुचित, आधार और सबल कारण समुपस्थित है और यदि 


प्रयाग सफल हुआ तो उससे मानवता के कल्याण को आशा की जा 
सकती है | 


जो यह पूछते हैं कि मनुष्य की प्रकृति को क्या परिवर्तित कर देना 
सम्भव है, क्‍या मानव को निःसत्वार्थी बनाया जा सकता है, क्‍या 
व्यक्ति की भाँति समुदाय को अहिंसक बनाना सम्भव है, उन्हें गान्धी 
द्वारा की गयी जीवन की उपयुक्त विवेचना से ही उत्तर मिल जायगा | 
जीबन की ओर अ्रान्तिपूणं दृष्टि डालने से ही ये प्रश्न उठ खड़े होते 
हैं। गाँधी को मनुष्य की प्रकृति में अहिंसा की प्रवृत्ति निसर्गतः दिखाई 
देती है। यदि हिंसा अन्तर्निहित है, तो अहिंसा भी मूलरूप से 
प्रतिष्ठित है, जिसका आधार ग्रहण करके ही हिंसा भी जीबित रहती 
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है। यदि असत्य की ओर उसका मभुकाव होता है तो वह सत्य की 
ओर भी आक्ृष्ट होता है, जिसका आधार ग्रहण करके ही असत्य 
खड़ा हो पाता है। यदि मनुष्य स्वार्थ की पूजा में रत द्वोता है तो 
सामुदायिक हित के लिये उसका त्याग करना भी दिखाई देता है और 
बहुधा अपने तक को उत्सगे कर देता है। फलतः मनुष्य की प्रकृति को 
परिवर्तित करके उसे कोई नया रूप प्रदान करने या उसे निःस्यार्थी 
बनाने की न कोई समस्या उठती है और न कोई प्रश्न ही उपस्थित 
होता है। हम स्पष्टतः देख सकते हैं कि जहाँ एक प्रवृत्ति जागरित होती 
है ओर जागरित होती रही है, वहीं दूसरी भी जागरित हो सकती है 
ओर जागरित होती रही है; क्योंकि उसी के सहारे मानवता की, मानव 
संस्क्रति की उन्नति. प्रगति और विकास होता रहा है। इस स्थिति 
में प्रश्न परिवर्तन का नहीं, प्रत्युत जीवन की दूसरी प्रवृत्ति के जागरण 
ओर उसके उन्मेषमात्र का है। 

व्यक्ति की भाँति समाज का भौतिक विकास सम्भव है या नहीं 
यह प्रश्न अधिक महत्व नहीं रखता। सिद्धान्ततः व्यक्ति ही वह 
उपादान है जिससे सभाज की रचना होती है। यदि व्यक्ति 
जागरित हो जाय तो समाज का जागरण अनिवाय है। ऐसा 
जागरण कया इतिहास की वस्तु नहीं है? व्यक्ति ने जिस क्षण 
परिवार की कल्पना की उसी मुहूर्त में उसने अपने अहं, अपनी 
लिप्सा का 'पर! के साथ सामंजस्य स्थापित कर लिया। परिवारों 
ने मिलकर वर्गों को, वर्गों ने समाज को और समाज ने जब देश के 
राष्ट्रीय जीवन को रूप प्रदान करके उसकी निश्चित रेखा चित्रित की 
तो क्‍या व्यक्ति का समूह में ओर समूह का व्यक्ति में बड़ी सीमा तक 
मिलन और विलय नहीं द्वो गया क्‍या इसे व्यक्ति के साथ-साथ 
समाज का नेतिक विकास नहीं कह सकते ? प्रत्येक ने जब अपनी 
स्वतन्त्रता की अक्लुण्णता को सझ्ुुचित किया, जब प्रत्येक ने अपने 
अपर सामुदायिक कत्तेव्य की पूर्ति का बोझ और बन्धन स्वीकार 
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किया, जब प्रत्येक ने समुदाय के स्वार्थ और हित में अपने स्वार्थ और 
हित को सीमाबद्ध कर डाला तभी समाज का अथवा राष्ट्र का निर्माण 
सम्भव हुआ । जब मानव-प्रकृति में यह प्रवृत्ति सहज रूप से विद्यमान 
है तो व्यक्ति की भाँति समाज के नैतिक विकास की सम्भावना में 
सन्देह क्‍यों किया जाय ? विशुद्ध अहिंसा के आधार पर अहिंसक 
समाज और सभ्यता का निर्माण यद्यपि इतिहास के प्रष्ठों में नहीं 
मिलता, पर इसी कारण उसकी सम्भावना को पूर्णतः अस्वीकार कर 
देना भी उचित, बुद्धि-सम्मत और तके-सद्भत प्रतीत नहीं होता । इति- 
हास अहिंसक-समाज का उदाहरण मसल्ले ही उपस्थित न कर सकता 
हो, पर वह इतना अवश्य सिद्ध करता है कि मनुष्य ने हिंसात्मक 
प्रवृत्ति की सीमा को परिसीमित करने तथा उसका संथम करने का 
प्रयास. युग-युग से किया है। अहिंसा की उपादेयता, वांछनीयता, 
पविन्नता और सत्यता की भल्षक का अनुभव उसने अति आरम्भिक 
काल से किया है। यदि ऐसा न होता तो मनुष्य का विकास न हुआ 
होता । यह सच है कि समय-समय पर उसकी हिंसावृत्ति ने उसे मान- 
वेतर प्राणी से भी निकृष्ट बना डाला है। जब कभी यह वृद्धि को प्राप्त 
हुई है तो वह स्वजात शत्रुत्व की प्रचंण्ड दावापि दहकाकर मनुष्य 
की विकास-यात्रा कुण्टित करने में और उसके इतिहास के प्रृष्ठों को 
जघन्यता प्रदान करने में समथे हुई है। पर यह सब करते हुए भी 
हिंसा को केवल हिंसा के लिये जीवन के आदश के रूप में प्रतिष्ठित 
करने से उसने सहस्राब्दियों पूषें ही मुख मोड़ लिया था। जैसे-जैसे 
वह विकास की यात्रा में बढ़ता गया वैसे-वैसे अहिंसा के प्रभाव को 
हिंसा करते हुए भी स्वीकार करता गया है। बहुधा अहिसिक उद्देश्यों 
के लिये, शान्ति और सुव्यवस्था के नाम पर, समाज के कल्याण और 
न्याय के नाम पर ही हिंसा की जाती रही है। जीवन में भी मनुष्य 
संवेदन-शीलता, सहानुभूति और सहायताबृत्ति को अधिकाधिक 
ग्रहण करके तथा हिंसा पर अधिकाधिक नियन्त्रण स्थापित करने 
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की चेष्टा करते हुए आगे बढ़ा है और इसीके फनश्नस्वरूप संस्कृतियों को 
जन्मग्रदान कर सका है| द 

इतिहास को इस प्रवृत्ति की उपेक्षा करना मानव-समाज के इति- 
हास की मूलधारा का तिरस्कार करना है। इस प्रवाह के रहते समाज 
को अहिंसक बनाने का प्रयोग क्‍या पागलपन वहा जा सकता है! 
थदि जगत्‌ की सारी सत्ता विक्रासशील है और यदि मानव-समाज 
भी. उसका अपवाद नहीं है तो समाज का विकसित होना अवश्यम्भावी 
है । इतिहास यदि मनुष्य क क्रमिक विकास का द्योतक है तो मानना 
होगा कि आज वह जिस सोप।न पर है, उससे उच्चतर स्तरपर कल पहुँ- 
चना न केवल सम्भव है. प्रत्युत प्रकति का विधान है। यदि इतिहास 
अहिसक समाज का उद्दाहरण उपस्थित नहीं करता और यदि बड़े-बड़े 
सनीषियों तथा पेगम्बरों द्वारा इस दिशा में किए गये प्रयत्नों की सफ- 
लता सबाश में प्रदर्शित नहीं करता तो उसका यह अर्थ कदापि नहीं 
हो सकता कि उनका प्रयास ही अनुचित दिशा में था अथवा उसकी 
सफलता कभी सम्भव है ही नहीं। इतना तो स्वीकार करना ही होगा 
कि मानवता की शोभा, सिकन्दर और चज्लेज खाँ, तैमूर ओर नेपो- 
लियन, हिटलर या मुसोलिनी के रक्तलिप्सु हृदय अथवा उनके खड़गों 
की ज्पलपाती भयावनी जिह्दा में नहीं है; प्रत्युत उन असफल महा- 
मानवों में है, जिनकी परम्परा बुद्ध और ईसा में, शद्भुर और गाँघी 
में, आइनस्टाइन ओर रवीन्द्र में मूर्ते हुई दिखाई देती है। मनुष्यता 
इन्हीं के रक्त से अभिषिक्त होकर पल्लवित होती रही है और आज 
इन्हीं पर उसे गव होता है। यदि ये सफल नहीं होते तो उसका एक- 
मात्र अथे यही है कि विकास-पथ का पथिक काल-विशेष में जिस 
स्तर पर था या है, उससे उसे बढ़ना था अथवा बढ़ना है. और बढ़ते- 
. बढ़ते उस बिन्दु तक पहुँचना है जो उसका निर्धारित लक्ष्य है। 
याद रखने की बात है कि जगत्‌ स्थिर नहीं रह सकता क्योंकि 
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गति उसका धर्म है। यदि प्रगति न होगी तो अधोगति होगी, जिसका 
अथ होगा पथ से प्रत्यावर्तन जो मनुष्य को उसी ओर ले जायेगा जहाँ 
से वह एक दिन आगे की ओर बढ़ा था। आज जब धरित्री के ऊपर 
उसके नभच्छुत्र की विस्तृत छाया, क्रर हिंसा की भयावनी कालिसा से 
ओत-प्रोत होकर मानवता के लिये घोर काल-रात्रि का दृश्य उपस्थित 
कर रही है, उस समय पथ के शोध में बापू का प्रयोग प्रभातप्रभा के 
रूप में पर्व के अन्तरिक्ष पर अभियान करता दिखाई दे रहा है । वह 
प्रयोग अहिंसा के द्वारा सत्य को आधार बना कर व्यक्तिगत और 
सामाजिक जीवन की समस्याओं को हल करने के लिये हो रहा है, 
जिसके फलस्वरूप अहिंसा की नींव पर ही जीवन, समाज और भावी 
जगत्‌ की रचना सम्भव द्वो सके । बापू के इस महाग्रयोग की विशेषता 
एक ओर बात में है। साध्यतक “पहुँचने के लिये उपयुक्त साधन के 
उचित चयन में वह अब तक की उन तमाम प्रयोग-पद्धतियों से भिन्नता 
रखता है जिनका परिचालन भूत में हो चुका हैं अथवा आज हो 
रहा है | गाँधी की विशेषता यह है कि वह साध्य के साथ-साथ साधन 
. पर भी समान रूप से ध्यान देता है। यायों कह सकते हैं कि वह न 
केवल साधन को प्रमुख स्थान देता है प्रत्युत उसकी दृष्टि में साध्य ओर 
साधन परस्पर पयौय के रूप में हैं, जिनमें किसी प्रकार की भेद-बुद्धि 
उचित नहीं है। वह यह मानता है कि साध्य चाहे कितना भी 
पवित्र क्यों न हो, उसकी सम्पूर्ण सिद्धि तमी संभव है जब उसकी 


उपलब्धि के लिये तदूनुकूल उचित और पवित्र साधन का अवलम्बन 
किया जाय । 


वह इस धारणा को ही. आरान्त समझता है कि साध्य यदि 
पवित्र है तो साधन चाहे कैसा भी क्‍यों न हो, ग्राह्म है। वह 
उन लोगों से सहमत नहीं है. जो लक्ष्य की पावनता सें ही साधन 
का ओऔचित्य देखते हैं और यह सममभते है कि अहिंसा तथा 
सत्य की प्रतिष्ठा के लिये अथवा शान्ति की स्थापना और न्याय की 
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रक्षा के लिए हिंसा, अशान्ति और असत्य का आश्रय ग्रहण करने सें 
कोई दोष नहीं है । बापू इस मत को विनाशक ओर विघातक मानता 
है। उप्तका तके सीधा, सरल, किन्तु सूक्ष्म है। उन्नति, उत्कष ओर 
कल्याण के लिये पतन तथा अकल्याण का मागे ग्रहण करके क्या कभी 
सफलता ग्राप्त की जा सकती है ? हिंसा के द्वारा जिस अहिंसा और 
शान्ति की स्थापना हुई दिखाई देती, वह ओर चाहे जो हो, पर 
सच्ची शान्ति और सच्चो अहिंसा तो नहीं ही होतो। गाँधी कहता है 
कि हिंसा से मिलना स्वराज्य हमें नहीं चाहिए, क्‍योंकि वह्‌ समभता है 
कि ऐसा स्वराज्य स्व॒राज्य न होकर पशुबत्न पर स्थापित राज्य दोगा जो 
व्यापक जन समाज की स्वतन्त्रता का निर्देज्लन अनिवायेतः करेगा और 
पशुबल के द्वारा प्राप्त अधिकार-सत्ता पशुबलके द्वाराही अपनी रक्षा 
करनेमें संलग होगी । इती कारण पाशवभावाछन्न धरणी पर मानवता 
के प्रकाश-विस्तार के लिये गाँधी मानवीय साधन को ग्रहण करना - 
चांहता है। जगत्‌ से दोहन और दुलन तथा अन्याय मिटान के लिये 
यदि आवश्यक है कि मनुष्य की हिंसा-प्रवृत्ति और उश्च पर स्थापित 
व्यवस्था तथा संस्कृति को परिवर्तित कर दिया जाय और यदि यह सत्य 
है कि अहिंसा के अधिकाधिक समावेश से ह्वी मानव-समाज का 
कल्याण सम्भव है, तो म्पष्ट है कि उसकी स्थापना के लिये अहिंसक- 
साधनों का. प्रयोग करना ही एकमात्र उपयुक्त तथा उचित मार्ग हो 
सकता है। बापू की प्रयोग-पद्धति इसी मौलिक दृष्टि को लेकर परि- 
चालित होती है! जगत्‌ में अब तक जितने प्रयोग हुए हैं अथवा हो रहे 
हैं, हिंसात्मक ही हैं। शान्ति और न्याय, सत्य और समानता तथा 
स्वतन्त्रता की स्थापना को यद्यपि लक्ष्य निधोरित किया गया, पर उप्तकी 
प्राप्ति के लिये मनुष्य अशान्ति और हिंसा का ही मार्ग पकड़ता रहा है। 
पर आज इतिहास जो बात सिद्ध करता है, वह हिंसात्मक-प्रयोगों की 
असन्दिग्ध असफलता के सिवा और कुछ नहीं है । शान्ति और संभ्यता 
तथ न्याय और स्वतन्त्रता के ज्ञाम पर मनुष्य,ने .न जाने कितनी बार 
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मानव-रक्त का तपेण किया है; पर क्या उसे कभी सफल्ञता प्राप्त हुई ! 
एक अन्याय को मिटाने के लिए दूसरे अनेक अन्याय किए गए, 
मनुष्य-जीवन की पविन्नता की अवहेलना की गयी और सिद्धान्तों के: 
नाम पर पशुता को न जाने कितना उत्तेजन प्रदान किया गया; पर इन 
सबका परिणाम क्या एक अन्याय को मिटाकर दूसरे की स्थापना में ही 
व्यक्त नहीं हुआ ? फ्रांस की राज्य-क्रान्ति ने जिस निरंकुश राज-सत्ता 
का संहार क्रिय॒ और जिस भयानक विघटन का प्रवर्तेन किया उसके 
गर्भ से क्‍या स्वतन्त्रता, समानता और बन्धुत्व का प्रजनन हुआ १ 
इतिहास साक्षी है कि फ्रांसीसी क्रान्ति ने ऐसी “आतझ्ूपूर्ण सत्ता” का 
प्रजनन किया जिसकी कहानी आज भी रोए खड़ी कर देती हे । 
स्चच्छुन्द, भ्रष्ट और निकम्मी जारशाही का सत्यानाश सबंथा 
अपेक्षित और उचित था, पर बोलशेबिक क्रान्ति ने रूख में जिस विधि 
ओर विधान का प्रवतेन किया है तथा जिस .पद्धति का परिचालन 
किया वह वर्गहीन समाजवादी समाज अथवा लेनिन के शब्दों 
में “स्वतन्त्र, समान तथा शिंष्र” समुदाय की स्थापना करने में 
समर्थ नहीं हुई। जब हम महान्‌ क्रान्तिकारियों के तथा महती 
क्रान्तियों के आदरणीय नेताओं पर दृष्टिपात करते हें तो यह पाते हैं 
कि डीवेजरा हों या कमालपाशा, लेनिन हों या स्टालिन, इनके हाथ 
अपने साथियों के रक्त से रख्लित हैं। क्या हिंसा के द्वारा हिंसा का 
प्रतिरोध ओर प्रतिशोध करके मनुष्य ने उत्कृष्टतर हिंसा का सर्जेन नहीं 
कर डाल्ञा ? विचार करके देखिए कि हिंसा का निराकरण करने के लिये 
उमप्रतम हिंसा का आश्रय ग्रहण करने की प्रवृत्ति उत्पन्न की जाती रही 
है। ऐसी स्थिति में कहाँ मिल सकती थी शान्ति और कहाँ स्थापित हो 
सकता था न्याय ? श्र के बल पर ही वारसेई की सन्धि चरितार्थ 
हुई ओर उस्ती श्र के बल पर विजयी राष्ट्रों ने अपनी स्वार्थपरता 
की रक्षा की। जमनी की, उदार “बीमर रिपब्लिक” के नाम से 
विख्यात सरकार, जिसका संघटन गत युद्ध के उपरान्त जमंनोी में 
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हुआ था, वारसेई सन्धि की कतिपय अन्यायमूलकधारा को संशोधित 
करने की प्रार्थना करते हुए मर मिटी, पर विजय में उन्‍्मत्त हुए 
राष्ट्रों के कान पर जूँ भी न रेंगी। यदि उन महाशक्तियों ने दूरद- 
शिता से काम लिया होता तो कदाचित्‌ जगत्‌ का इतिहास दूसरा 
हुआ होता । परन्तु शब्र-बल से प्रमत्त और हिंसा के पुजारियों के लिये 
यह सम्भव ही न था। परिणामतः: उनकी हिंसा ने हिटलर के रूप 
में अपनी प्रतिक्रिया को मूत्ते रूप प्रदान किया और उसी वारसेई 
सन्धि की अनेक धाराएँ उस समय मिटती दिखाई पड़ी जब हिटलर 
ने शत्न द्वारा उन्हें मिटा डाला। ये घटनाएँ क्‍या हिंसा को असफलता : 
पर प्रकाश नहीं डाल रही हैं ? 

यूरोप के विचारक सम्प्रति अपनी दुनियाँ से त्रस्त हैं ओर उसके 
परिवत्तन के लिये सचेष्ट हैं, पर क्‍या कारण है कि उन्हें अब तक 
सफलता न मिल्ली ? उनकी असफलता के अनेक कारणों में एक प्रबल 
और मुख्य कारण यही है कि अपनी लक्ष्य की सिद्धि के लिये अब तक 
उचित पथ की प्राप्ति करने में वे समर्थ नहीं हुए। मनुष्य की पशुता 
का निराकरण तो दूर रहा उसे और अधिक उत्तेज्ञित करके मानवता 
की स्थापना की आशा करना वह प्रचण्ड प्रवचन है, जिसे सिद्ध करने 
के लिये किसी तके की आवश्यकता प्रतीत नहीं होती । फलतः गाँधी 
साध्य की अपेक्षा आज साधन पर ही अधिक ध्यान देने की धारणा 
लेकर सामने उपस्थित हुआ है। वह कहता है कि पथ सही और 
उचित होगा तो आँखें मूंद कर भी मनुष्य गंतव्य स्थान तक पहुँच 
जायगा | पवेत के शिखर तक पहुँचने के लिये यदि आप उपत्यका की 
ओर अभिमुख होकर बढ़ें तो त्रिकाल में भी अपने स्थान तक न पहुँच 
सकेंगे । शान्ति और अहिंसा की स्थापना अशान्ति और हिंसा से 
क॒दापि सम्भव॒नहीं है। अहिंसक लक्ष्य की प्राप्ति अहिंसक उपायों के 
अवलम्बन ओर ,अनुगमन से द्वी सम्भव द्वो सकती है। फलतः ऐसे 
समय जब उत्तरोत्तर यह बात प्रकट होती जा रही है कि हिंसा और 
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शुता के गर्भ से अहिंसा और मानवता का उद्भव नहीं हो सकता 
और जब यह सिद्ध हो गया है. कि हिंसात्मक-प्रयोग सवाश में उस. 
लक्ष्य की सिद्धि करने में समथ नहीं होते, जिनके लिये उनका प्रयोग 
किया जाता है, तो किसी दूसरे प्रकार की प्रयोग-पद्धति की आवश्यकता 
कौन अस्वीकार कर सकता है ? 


बापू आज उसी नवीन दिशा का संकेत है जिसने मानवता के 
संमुख नई प्रणाली और पद्धति उपस्थित की है। हिंसा से उत्पीड़ित 
मनुष्य के संमुख अब तक दो ही परिपाटटियाँ रही है। हिंसा का प्रतिरोध 
या तो हिंसा से करना अथवा बलशील सत्ता के सामने आत्मा 
समपण कर देना । हम देख रहे हैं कि इन दोनों में से किसी के द्वारा 
समस्या हल न हो सकी । हिंसा का प्रतिरोध हिंसा के द्वारा करने में दो 
प्रकार के खतरे स्पष्ट हैं। पहला तो यही कि प्रतिरोधी की हिंसा 
प्रतिरोध्य की हिंसा से यदि बछबती न हुई तो न केबछ असफछता 
निश्चित है बरन्‌ पिस कर मिट जाने की संभावना भी सामने खड़ी 
रहती है। दूसरा खतरा यह है कि हिंसा का आश्रय भ्रहण करने से 
एक हिंता भछ्ठे ही मिट जाय पर दूसरी का आबिभाव हो जाता है 
जिसके फलस्वरूप उस छक्ष्य की सिद्धि वस्तुतः हो नहीं पाती जिसे 
प्राप्त करने के लिये उसका आश्रय ग्रहण किया जाता है। हिंसा के 
सामने मस्तक झका दने की परिपाटी तो उस समय ग्रहण की जाती है 
जब उसका मुकाबिछा करने की हिंसात्मिका शक्ति का अभाव अनुभूत 
होता है । इस नीति की जघन्यता पर विशेष कहने की आवश्यकता 
नहीं है। वह तो ऐसा धोर पाप है, जो न केवछ हिंसक और दलित 
दोनों के पतन तथा विनाश का कारण होता है, अधितु डस नेतिक 
आधार का ही विछोप कर देता है जिस पर स्थित होने में ही मानवता 
की शोभा है । मनुष्य-समाज ने समय-समय पर हिंसा तथा अन्याय 
के संमुख उपयुक्त दो में से किसी एक परिपाटी का ही अवछस्बन किया 
है। आज गाँधी की प्रयोग-पद्धति एक तीसरा प्रकार लेकर डपस्थित 
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होती है, जो न तो हिंसा का प्रतिरोध हिंसा के द्वारा करती है ओर न 
हिंसा के संमुख घुटने टकती है। वह इन दोनों के विपरोत, जगत्‌ के 
समस्त पशुबछ के विरुद्ध ऐसे प्रचण्ड प्रतिरोध की सजीब प्रतिमा के 
रूप में अवतरित होती है, जिसका मस्तक झुका द॑ने में विश्व की सारी 
बलूशीलछ सत्ताएं भी समथ नहीं हो सकतों । वह पद्धति हिंसा को मिटा 
कर अहिंसा की स्थापना करने की ओर बढ़ती है। विद्रोद्दिणी होते हुए 
भी वह रक्तछिप्ता नहीं है ओर शान्त होते हुए भी निष्क्रिय नहीं है । 


अहिसा का विद्रोह्ममक स्वरूप 


अबतक इतिहास के किसी युग में यह नहीं मिठता कि किसी महा- 
धुरुष ने क्रानित की कल्पना ऐसी की हो जिसमें हिंसा का समावेश न 
रहा हो | गाँधी ही वह महापुरुष है जिसने अहिंसा को शस्त्र का रूप 
प्रदान करने का महाप्रयास आरम्भ किया है । पूव के प्रृष्ठों में कहा जा 
चुका हे कि वह ऐसी क्रान्ति की अपेक्षा करता है जो वर्तमान जगत्‌ 
के न केवठ समस्त बाह्य आडम्बर और व्यवस्था को बदल दे, प्रत्युत 
जीवन और संस्कृति की मूछधारा को भी दूसरी दिशा को ओर मोड़ 
दे । गाँधी बस्तुतः केवछ क्रानित ही नहीं चाहता अपितु बह उत्क्रान्ति 
का पूजक है। वह मनुष्य-समाज को विकास के उस सोपान से, जिस 
पर आज वह स्थित है, खोंच कर उच्चतर स्तर पर छे जाने के लिये 
सचेष्ट है । जगत्‌ से हिंसा ओर अन्याय का, अनीति और शोषण का, 
पशुता ओर अत्याचार का नाम-निशान मिटा कर मुक्त मानवता की 
अश्लुण्ण सत्ता स्थापित करने के लिये प्रयत्नशील है । ऐसी महती क्रान्ति 
की सफलता अहिंसा के द्वारा प्राप्त करने की कल्पना संभवतः उपहास्य 
ज्ञात होती है। मानव-समाज ने अब तक जिन अनुभूत उपायों को 
उपस्थित किया है, उनसे सबंथा भिन्न तथा विपरीत डपाय यदि उप- 
हास्य दिखाई दें तो आशचय क्‍या है ? 

पर यही गाँधी की विशेषता है कि आज उसने अहिंसाको नए रूप 
ओर नए कलेबर में जगत्‌ के सामने उपस्थित किया है। उसकी 
अहिंसा का स्वरूप परछायन नहीं, प्रतिरोध है । वह अहिंसा का प्रयोग 
अनैतिकता के विरुद्ध नेतिकता के, अमानवता के विरुद्ध मानवता के, 
अन्याय-अत्या वार के विरुद्ध न्याय तथा निभयता के प्रबछतम विद्रोह 
के रूप में करने के लिये अग्रसर हुआ है। मानव-जीवन के लिये 
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अहिंसा का आदश न तो नया है और न उसकी पविन्नता तथा महत्ता 
में किसी को सन्देह हो सकता है, पर अहिंसा को इस रूप में सामने 
छाने की चेष्टा कदाचित्‌ इतिहास की अभिनव घटना है| अहिंसा को 
जीवन के तत्त्व के रूप में देखनेवाले कतिपय मुनियों और महामानवों 
से गाँधी इसी कारण भिन्न है। वे अज्वुभ और अशिव से, अपावन 
ओर अनीति से दूर भागने का उपदेश करते थे । उनकी अहिंसा में 
विशुद्ध निष्कियता का समावेश था । पर गाँधी निवृत्ति-मार्गी निष्क्रिय 
सनन्‍्तों के समाज की रचना करना अपना छक्ष्य नहीं समझता । 

बापू अहिंसा की कल्पना शक्ति के रूप में करता है। वह उसे वही 
स्थान प्रदान करना सम्भव समझता है जो हिंसात्मक शक्ति को प्राप्त 
है। अधिकार और न्याय, औचित्य तथा सत्य की रक्षा और स्थापना 
के लिये तथा अन्याय और अधिकारापहरण का प्रतिरोध करने के लिये 
यदि अबतक हिंसा का प्रयोग होता रहा है और उसके द्वारा सवाश में 
नहीं तो अधाश या अंशांश में यदि मानव-समाज सफलता भ्राप्त करता 
रहा है, तो गाँधी उसके स्थान पर अहिंसा की प्रतिष्ठा करना वांछ- 
नीय समझता है; क्‍योंकि उसकी दृष्टि में अहिंसा उपयुक्त लक्ष्य की 
सिद्धि में हिंसा की अपेक्षा अधिक सूक्ष्म, अधिक उपयुक्त, अधिक 
साथक तथा अधिक प्रभावकर और शक्तिमती दिखाई देती है| अहिंसा 
के सम्बन्ध में गाँधी की इस मौलिक और सूक्ष्म दृष्टि को समझ लेना 
अत्यन्त आवश्यक है । इस सम्बन्ध में व्यापक आन्ति फेली हुई 
है, जिसके फलस्वरूप छोग साधारणत: गाँधी के अहिंसा-सिद्धान्त को 
समझ नहीं पाते । कोई यह समझता है कि गाँधी किसी भी दशा में 
सशख्तन प्रतिकार को अनतिक मानता है अत: उसके त्याग पर जान देता 
है। कोई यह समझता है कि असहाय के लिये अहिंसा के सिवा 
दूसरा साग न देखकर गाँधी अहिंसा को ग्रहण करते हैं। किसी की 
समझ में अहिंसा के अवलम्बन का अथ दृब्बपन की प्रवृत्ति है जिसमें 
खतरा उठाने के साहस का अभाव है। कुछ छोग यह भी समझते हैं 
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कि गाँधीजी की अहिंसा का अथ अन्याय और अत्याचार को अप्रति 
रोध-भाव से सहन कर लेना है। गाँधी हिंघा का विरोधी इसलिये 
'नहीं है कि वह उसे सदा, सब काल में, सारी परिस्थितियों में, अने- 
तिक ही समझता है । ऐसी परिस्थितियाँ उत्पन्न होती हैं जब हिंसा 
करना सहज ही नेतिक और उचित हो सकता है। जीव-हिंसा की 
आवश्यकता समाज को सदा से पड़ती रही है। यह जरूरी नहीं है 
कि यह हिंसा केवल हिंसा के छिये ही की जाती रही हो | 


बहुधा-जीवन रक्षा के लिये भी जीव-हिंसा आवश्यक हो गयी है । 
आक्रमणकारियों, गुण्डों, उदृण्डों, हत्याकारियों और समाज को 
उत्पीड़ित करनेवाले निरंकुश शासकों से समाज के सामहिक हित की 
रक्षा करने के लिये, विशुद्ध जनहितु और जन-सेवा के भाव से उत्प्रेरित 
होकर भी जीव-हत्या करनी पड़ी है । मानवता का निदछन करनेवाले 
महत्वाकाक्षी शासकों अथवा आततायी विजेताओं से अपने देश की 
रक्षा करने के लिये हिंसा में संछग्न होना आवश्यक हो जाता है। क्या 
इन दुष्टों से निबल्ों की रक्षा में की गई हिंसा अनेतिक कही जा सकती 
है ? इन पंक्तियों के छेखक की धारणा है कि गाँधी स्वयं इसे अनेतिक 
नहीं समझता । यदि वह अनेतिक समझता तो यह न कहता कि किसी 
सती का सतीत्व आक्रान्त हो ओर वह दाँतों या नखों से अथवा अन्य 
सभी सम्भव उपायों से उसकी रक्षा करे तो बह अहिंसा ही है। अभी 
हाल में उसने यह कहा है कि निबछ पोलेण्ड पर सबछ जमन सेना के 
चढ़ दोड़ने पर पोछों ने यांद शख्र उठाकर अपनी रक्षा करने की चेष्टा 
की तो वह प्रायः अहिंसा के समान ही था। स्पष्ट है कि गाँधी जी 
अपने इन वाक्यों के द्वारा जो भाव प्रकट कर रहे हैं, उसका अथ केवल 
इतना ही है. कि हिंसा सदा अनेतिक नहीं होती । समय और परिस्थिति 
के अनुसार हिंसात्मक काय भी नंतिक दृष्टि से उतना ही उचित हो 
जा सकता है जितनी कि अहिंसा | 

यदि ऐसा न होता तो अहिंसा की सजीव प्रतिमा स्वयं गाँधी जी पर 
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अनेतिक हिंसा करने का दोष सढ़ा जा सकता | साबरमती आश्रम के 
उस बछले का प्रांण-हरण गाँधीजी की प्ररणा से हुआ जो किसी भया- 
नक रोग से ग्रस्त होने के कारण बुरी तरह पीड़ित था और जिसे रोग- 
मुक्त करना असम्भव हो गया था। अहमदाबाद में पागछ कुत्तों के 
उपद्रव के बढ़ जाने के कारण गाँधीजी ने उन्हें मरवा डालने की अनु- 
मति दे डाछी थी। कया इन कार्यों के छिये उन पर अनेतिक हिंसा 
करने का दोष छगाया जा सकता है ? में समझता हूँ कि गान्धीजी 
के ये काय हिंसात्मक होते हुए भी अनंतिक नहीं थे। नेतिक और 
अनेतिक का प्रश्न सूक्ष्म है। हिंसा किसी समय उतनी ही नंतिक हो 
सकती है जितनी की अहिंसा । इसी प्रकार अहिंसा भी किसी समय 
अनेतिक हो सकती है जिस प्रकार हिंसा | वस्तुतः हिंसा और अहिंसा 
की अनेतिकता या नतिकता पर निणय प्रदान करने का आधार केबल 
एक ही हो सकता है ओर वह यह कि हिंसा या अहिंसा किस प्रयोजन 
के छिये की जा रही है ? स्वाथ की पूर्ति के छिये, अहंकार की दृष्मि 
के लिये, वेयक्तिक प्रभ्ुता की प्राप्ति अथवा वासना के ठृप्ति के छिये की 
गई हिंसा जिस प्रकार अनेतिक है उसी प्रकार इन्हीं छक्ष्यों की पूर्ति 
के लिये को गई अहिंसा भी'अनेतिक होगी | कया कोई आपके मकान 
पर इसलिये आमरण उपवास कर दे कि आप अपनी सारी सम्पत्ति 
उसे दे दें तो बह उपवास उसी प्रकार अनेतिक न हो जायगा जिस 
प्रकार डाकुओं के गिरोह द्वारा आपकी सम्पत्ति छटने के लिये की गई: 
हिंसा ? इस प्रश्न का उत्तर स्पष्ट है। तात्पय यह कि हिंसा-अहिंसा 
की अनेतिकतां और नेतिकता का प्रइन बिल्कुल दूसरा है । 

गाँधी हिंसा का त्याग इसलिये नहीं करता कि वह उसे सदा और 
सबंथा अनतिक समझता है। मेरी दृष्टि से वह अहिंसा के अवलम्बन 
को अपना लक्ष्य बनाता है इस कारण कि उसके मत से जिन उद्देश्यों 
की पूति के लिये हिंसात्मक उपायों का अवलूम्बन किया जाता है, उनकीः 
सिद्धि उसके द्वारा संभव ही नहीं होती | शान्ति, न्याय, स्वतन्त्रता, 
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जनाधिकार की रक्षा अथवा अन्याय, हिंसा और दुछन आदि के छोप 
के छिये की गई हिंसा नंतिक होते हुए भी अग्राह्म है इसलिये कि- 
उसके द्वरा उपयुक्त लक्ष्य सिद्ध ही नहीं होते | सिद्ध होना तो दूर रहा 
हिंसात्मक उपायों के द्वारा जिस बातावरण का सजन तथा जिन प्रवृ- 
त्तियों का प्रबोधन हो जाता है वे आगे चछकर पुनः हिंसा, अन्याय 
ओर दलन की ही सृष्टि करते हैं। यही कारण है कि गाँधी कहता है 
कि उक्त साध्य की सिद्धि के छिए अहिंसा द्वी अनुकूल साधन है, अतः 
वह हिंसा को त्याज्य घोषित करताहै | गाँधीजी कहते हैं “गत तीस 
वर्षा के कोरे जीवन का अनुभव मुझे यह महती आशा प्रदान करता 
है कि न केवछ भारत किन्तु सारे जगत्‌ का कल्याण और भविष्य 
अहिंसा के अवलम्बन में ही सुरक्षित है। अहिंसात्मक-पद्धति जिस 
प्रकार सबधा निर्दोष है, उसी प्रकार संसार के शोषित और दलित 
समाज की समस्त राजनीतिक और आश्थिक समस्याओं को हछ करने 
के लिये अति प्रभावकर अमोघाख्र है। मैंने अपने जीवन के अति आर- 
म्मिक काछ से यह समझ लिया है कि अहिंसा केवल सन्त का ही गुण 
नहीं है जिसका अभ्यास करके व्यक्तिगत, आध्यात्मिक शान्ति तथा 
मोक्ष का सम्पादन व्यक्तिविशष कर सकता है। मेंने तो यह समझा 
है कि अहिंसा व्यापक जन-समाज के जीवन-यापन के लिये शाइचत 
विधान है। यदि मानव-पघमाज मसानवताके गोरव के अनुकलछ जिन्दगी 
बसर करना चाहता है और यदि वह उस शान्ति का इच्छुक है, 
जिसको ओर मनुष्य युग-युग से धावित है, तो उसे जीवन में अहिंसा 
को ग्रहण करना ही पड़ेगा ।” 

इन वाक्यों से साफ हो जाता है कि गाँधी अहिंसा को क्‍यों और 
किप्त रूप में ग्रहण करता है। उसकी अहिंसा महान्‌ लक्ष्य लेकर अग्न- 
सर होती है। जगत्‌ में अहिंसा के आधार पर समाज और संस्कृति 
का निर्माण उप्तका लक्ष्य है, क्‍योंकि अहिंसक जगत्‌ में ही मनुष्य की' 
स्वतन्त्रता सुरक्षित. रह सकेगी, उसके शोषण का अन्त होगा ओर 
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मानवता उत्पीड़न तथा दलन से मुक्त होकर विकास की ओर अभि- 
मुख होगी। मानव-प्रमाज का अभ्युत्थान और चिरसुख उसी में 
निहित है। इस छब्ष्य की सिद्धि का साधन भी अहिंसा हो है और 
इसी कारण गाँधी साध्य और साधन की एकता पर जोर देता है। 
जिसने अहिंसा की कल्पना इस रूप में की हो बह उसे अकमण्य, 
विरक्त संन्यासियों की वस्तु केसे समझ सकता है. ? अहिंसा का प्रचार 
करके वह जगत्‌ को बेरागियों का मठ बनाना नहीं चाहता । अहिंसा 
को उसने साधन बनाया है मानबताके लक्ष्य की संसिद्धि के छिये। उसकी 
अहिंसा अख है जिसके द्वारा वह लक्ष्य का भेदन करना चाहता है। 
यह तभी सम्भव है जब उसकी अहिंसा में शक्ति का समावेश हा। 
जीवनहीन, जड़ अहिंसा तो गतिहीन होगी । उसके द्वारा छक्ष्य की 
सिद्धि का प्रश्न ही नहीं रह जाता । इसी कारण पूब के प्रष्ठों में यह 
लिखा है कि बापू अहिंसा की कल्पना शर्क्ति के रूप में करता है। 
उसकी दृष्टि में अहिंसा असहाय का अख् नहीं है। अहिंसा का अब- 
लम्बन इसलिये कि हिंसा करने की शक्ति और साधन प्राप्त नहीं हे उसे 
अपेक्षित नहीं है । निबछ को अहिंसा अहिंसा हो ही नहीं सकती, वह 
तो कीयर की निष्क्रियता है जो उसकी कापुरुषता का ही चरम रूप 
है। उसी कारण गाँधी यह कहता है कि यदि अहिंसा को शक्ति के 
रूप में ग्रहण करने की सामथ्य नहो तो हिंसा के द्वारा अन्याय का सुका- 
बिला करना कायरता पूण आत्मप्मपंण की अपेक्षा कहों अधिक श्रेय- 
स्कर है। वे अहिंसा को 'शल्न का स्थान ग्रहण करने वाछा नेतिक 
अख्ज” बनाना चाहते हैं | वह उप्ते उप तेजस्विनी, सप्राण महाशक्ति 
के रूप में ग्रहण करते हैं जो जगत्‌ क्री समस्त पाशवी धारा का सामना 
शब्र की अपक्षा अधिक सफलता के साथ कर सके। स्मरण रखना 
चाहिए कि गाँधीजी अहिंसा के द्वारा ऐसी प्रकिक्रिया उत्पन्न करना 
चोहते हैं. जो अहिसात्मक शक्ति रखनेवालों को भी अपनी पवित्रता, 
उच्चता और क्षमता के कारण अपनी ओर आक्ृष्ट कर सके | 
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इस प्रकार स्पष्ट हो जाता है कि गाँधीजी की अहिंसा का रूप वह 
नहीं है जो पुराने धम-गुरुओं द्वारा उपस्थित किया जाता रहा है। 
अहिंसा का नाम पुराने ऋषि-मुनि अथवा बुद्ध, ईसा और महावीर 
स्वामी ले चके हैं । वष्णब सनन्‍्तों ने भी बार-बार उसका उल्लेख किया 
है। इन सब की अहिंसा निष्क्रिय और पलायानात्मक रही है। ईसा 
ने बराई का प्रतिरोध न करके उसे दूर हट जाने का उपदेश किया है। 
बुद्ध पाप और बराई से बचने के छिए कर्मो' के सबंथा त्याग का उप- 
देश देते हैं | अहिंसा का यही पुराना रूप रहा है। आज जब गाँधी 
अहिसा का नाम छेता है तो सम्भवतः उसका वहीं पुराना रूप छोगों 
के सम्मुख खड़ा हो जाता है | यह स्वाभाविक है, क्योंकि अहिंसा शब्द 
में सहखाब्दियों की परम्परा का इतिहास और अथ भरा हुआ है। उसका 
अभिषक सानवसमाज की एसी विभतियों के रक्त और उसके तप 
से हुआ है जिन पर हमारा इतिहास उचित गब करता है। फछत 
उसके संस्कार और भार से यदि हम मुक्त न हो सके तो कोई आश्चय 
नहीं पर वास्तविकता यह है कि गाँधी की अहिंसा बिल्कुछ दूसरा स्वर 
लेकर उपस्थित हुई है। वह यूरोप के उन निर्जीबव शान्तिवादियों की 
अहिंसा नहीं है जो युद्ध के विरोधी होने का दावा तो करते हैं, पर 
अवसर आने पर चप हो जाते हैं। उनका 'शान्तिबाद” उतकी जड़ 
निष्क्रिता के सिवा ओर कुछ नहीं है। गाँधी की अहिंसा बराई से 
भागने वाली नहीं भिडने वाली है। वह संघषोत्मक है जो अशुभ 
ओर असत्‌ का प्रबल प्रतिरोध करने पर तुली हुई है। प्रतिरोध की मात्रा 
यहाँ तक बढ़ती है कि वह प्रचण्ड विद्रोही का रूप घारण करती है और 
बहुधा रत्रतः आक्रमणात्मक हो जाती है। अन्याय और अशुभ को 
सहनशीलता तो क्या उपेक्षा की दृष्टि से भी देखना बह अनुचित और 
अनेतिक समझती है। संक्षप में कहें' तो कह सकते हैं कि गाँधी की 
अहिंता में वे तमाम वृत्तियाँ उपस्थित हैं जो अन्याय का प्रतिरोध करने 
के लिए हिंसात्मक प्रतिकार या क्रान्ति में मौजूद गह॒ती हैं । वृत्तियों से 
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हमारा तात्यय क्रोध, दष अथवा प्रतिरोध की उन भावनाओं से नहीं है 
जिनसे ओत-प्रोत हो कर बहुधा हिंसात्मक पद्धति प्रवर्तित होती है । 
वृत्ति से हमारा तात्पय केवछ उन भावों से है जो अन्याय अथवा 
अत्याचार के अटछ और अदमनीय प्रतिरोध और प्रतिकार के रूप में 
प्रकट होते हैं। अन्याय को मिटाने के लिए जीवन को बलि जढ़ा देने 
के आदश पर मर मिटने की और विरोधी की प्रवछृतम शक्ति का 
अख़ण्ड अवरोध करने की जो भावना हिंसात्मक वबिदोह अथबा 
संघष में पाई जा सकती है, उन सब का न केवछ समावेश किंतु चरम 
विकास गाँधी की अहिंसा में होता है। साथ ही हष अथवा प्रतिशोध 
की असदू-बृत्तियों से अपने को यथासंभव मुक्त रखने की चेष्टा उप्तकी 
विशेषता है, जिसका अनिवाय सज़न हिंसात्मक पद्धति में हो जाता है। 
गाँधी की अहिंसा के रूप को न समझ सकने के कारण ही छोग 

उस पर यह आक्षप करते सुने जाते हैं कि अत्याचार को चुपचाप बर्दाइत 
कर लेने अथवा खड़े-खड़े मार खाने से कुछ नहीं हो सकता। अधिकतर 
' छोगों की तो यह धारणा है कि वह असहाय का एकमात्र व्यावहारिक 
माग ह। गाँधी की कल्पना इन धारणाओं के सबंधा विरुद्ध है। 
अन्याय को चुपचाप बर्दाश्त कर लेने की प्रवृत्ति के विरुद्ध ही तो उसका 
यह विद्रोह है । वह अहिंसा को असहाय का अख्म समझ कर नहीं 
अपितु सबल की चरमशक्ति के रूप में ग्रहण करता है और यह मानता 
है कि अहिंसात्मक बिद्रोह अथवा संघर्ष ग्राह्म है; क्‍योंकि लक्ष्य की 
सिद्धि में हिंसात्मक पद्धति की अपेक्षा वह कहीं अधिक प्रभावकर 
तथा सबल सिद्ध होगा । यदि वह उसे असहाय का अख्नर समझता तो 
उसका उपदेश करके भारत के निहत्थे और दब्बू जनसमाज के नेतिक 
अध: पात का कारण बनता | जिममें हिंसा करने की बाह्य अथवा 
आंतरिक, शारीरिक अथवा मानसिक शाक्ति न हो उसके लिये अहिंसा 
का उपदेश निष्थ्योजन और निरथक ही नहीं है प्रत्युत सर्वेधा हानिका- 
रक भी है। बापू से यह आशा नहीं की जा सकती कि वह इतनी स्थुछ 
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सी बात भी न समझता । अतः यह स्वीकार करना होगा कि उसने 
अहिंसक पद्धति का प्रवतन इसलिये किया है कि वह भारत के उत्थान 
के लिये, भारतीय जनसमाज को मनुष्यत्व प्रदान करने के छिये और 
इस महाराष्ट्र के मस्तक पर नाचती विदेशी निरंकुशता तथा स्वच्छन्दता 
की समाप्ति के लिये उसे हिंसा से अधिक उपयुक्त और उचित समझता 
है। वह जानता है कि हिंसा न प्रभावकर सिद्ध होगी और न सफ्ल । 
वह यह भी जानता है कि हिंसा से समाप्त की गई हिंसा हिंसा का 
सबधा छोप नहीं कर पाती । फलतः न केवछ भारत के छिये प्रत्युत 
जगत के छिए उसने सट्नषशीछा अहिंसक पद्धति का प्रजनन किया है 
जिसके फलस्वरूप उस हिंसा का समूछ उत्पाटन करने का माग 
दिखाई दे जाय जिससे आश्षितिज वसुन्धरा त्रस्त है। बापू के शब्दों पर 
ध्यान दीजिए । वह कहता है “समय आ गया है जब हमें अपनी 
अहिंसा के रूप को समज्ञ लेना चाहिए। काँग्रेस जिस अहिंसा का 
अवल्म्बन करती है वह निबंछ और असहाय की अहिंसा है अथवा' 
सबरछ और शक्तिमान्‌ की ? यदि वह असहाय की अहिंसा है तो 
समझ लीजिए की उसके द्वारा लक्ष्य की सिद्धि कभी हो नहीं सकती | 
यही ही नहीं वरन्‌ अधिक दिनों तक बेसी निर्जीव अहिंसा यदि प्रयुक्त 
होती रहेगी तो हमें स्वराज्य के योग्य न रहने देगी । निबछ ओर अस- 
हाय तो अहिंसक रहता ही है इसलिए कि सिवा उसके कुछ दूसरा” 
कर ही नहीं सकता । यदि अहिंसा वास्तविक बल के गभ से उत्पन्न 
नहीं होती है और यदि बल का ही प्रतिनिधित्व नहीं करती तो उसके 
परित्याग में ही कल्याण है ।” 

गाँधी की अहिंसा के इस रूप को बिना समझे उसके सिद्धान्त को 
समझना कठिन हो जाता | यह समझना भर है कि गाँधी संघष से 
मुख सोड़ता है इसके विपरीत उसका सारा जीवन स्वयं संघषात्मक 
रहा है और उसकी सारी विचारधारा संघष की प्रवृत्ति से ओतप्रोतः 
है ) जो मनुष्य जीवन को दो पररपर विरोधी वृत्तियों में व्यक्त देखताः 
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हो और जो शुभ और अशुभ को सनातन तथा अन्तस्संचष में ही 
जीवन का परिस्फुरण मानता हो, उसके लिये जीवनका समूचा स्वरूप ही 
संग्रामात्मक होगा । संघष गति का प्रतीक है ओर गति में ही जीवन 
है। फलतः संघष से विरति.अथवा निष्क्रियता का अथ तो मृत्यु ही हो 
सकता है। बापू मृत्यु नहीं जीवन का उपासक है, अतः वह संग्राम 
'से पछायन की कल्पना कर ही नहीं सकता | यह सच है कि अहिंसा 
और संग्राम ऐसे परस्पर विरोधी अथ-बाचक शब्द हैं कि जिनका साथ- 
साथ उल्लेख करना एक विचित्र पहेली की रचना कर देना है। एक 
ओर गाँधी को जीवन में अहिंसा के दशन होते हैं और दूसरी ओर 
संघषे के | दोनों परस्पर विरोधी हैं फछत: इनमें साम्य कहाँ ? पर 
रशॉँधी की दृष्टि में इनमें साम्य है और ऐसा साम्य है कि दोनों को 
'एकात्म बना देता है। वह देखता है कि जीवन के मूछ सें शुभ और 
अशुभ का चिरंतन संघष अन्तर्निहित है । संघन की सफलछता अशुभ 
'पर शुभ की विजय में है ओर इसी में है जीवन की साथकता और 
सप्रयाजनता | अशुभ पर शुभ की विजय का अथ ही तो अहिंसा है। 
'यह दृष्टि ही अहिंसा और संघष में न केवछ साध्य-साधन का संबन्ध 
'जोड़ देती है बरन्‌ हिंसा पर अहिंसा की और पशुता पर मानवता की 
विजय को ही मानव-जीवन का चरम रक्ष्य निर्धारित कर देती है । 
'फछत: गाँधी अहिंसा को अपनाता है और उसकी सिद्धि के लिये संघर्ष 
शील होना जीवन का धम्म समझता है । निस्सन्देह लक्ष्य की सिद्धिका 
'उसका साधन भी अहिंसा ही है, अत: अहिंसा को सक्रिय सजीव ओर 
प्रतिरोधात्मक रूप ग्रहण करना ही होगा | यदि ऐसा नहीं होगा तो 
'बह कभी हिंसा पर विजय ग्राप्तन कर सकेगी। ओर जब तक अहिंसा 
'की विज्ञय नहीं होती तब तक मानवता की विजय नहीं होती | 
अहिंसा को संघर्षात्मक रूप प्रदान करके गाँधी ने जिस पद्धिति को 
'जन्म दिया है वही अहिंसात्मक असहयोग के रूप में जगत्‌ के सम्मुख 
ग्रस्तुत हैं। असहयोग के द्वारा गाँधी अन्याय और अनीति का, अशुभ 
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और पशता का, हिंसा ओर दलन का प्रतिरोध करने का अहिंसात्मक 
पथ निर्माण करता “है । हिंसा, अनीति ओर पशता जीवन के किसी 
क्षेत्र में किसी दिशा की ओर से प्रवर्तित क्‍यों न हुईं हो; व्यक्तिगत हो 
या सामाजिक, आथिक हो या राजनीतिक, सांस्कृतिक हो या नतिक 
जीवन का कोई पहल क्‍यों न हो; जहाँ कहीं भी अशभ और असत्‌ 
का दशन हो वहाँ उसके प्रतिकार और प्रतिरोध के छिये अहिंसात्मक 
शस्त्र के रूप में असहयोग का अवरूम्बन गाँधी की नवीन प्रणाढी है 
जो अपनी व्यापकता और सजीवता के कारण आधुनिक इतिहास के. 
इस युग में महत्वपूण घटना के रूप में घटित हुई है। असहयोग का 
स्थूछ रूप तो यही है कि अशभ और असदू-ृत्तियों से अथवा हिंसा 
और अम्याय का प्रजनन करने वाले किसी तंत्र या शक्ति से असहयोग 
का सवथा त्याग कर दिया जाय । साधारण बात है कि जन-समाज के 
सहयोग पर ही अन्यायी की हिंसा अथवा अन्याय फलता-फूलता 
है। यह सच है कि यह सहयोग स्वभावतः स्वेच्छापूवक नहीं 
होता । जो सहयोग देता है वह साधारणतः अन्यायी के भय से भीत 
हो कर ही देता है, पर अनिच्छापूवक ही सही उस संहयोग का 
परिणाम यही होता है कि हिंसा और अन्याय को खुछ कर खंलने 
का मोका मिलता रहता है। यह भी सच है. कि कुछ छोग स्वाथ 
के वशीभूत होकर स्वेच्छा से सहयोग-प्रदान करते है। इस प्रकार 
अनिच्छा से हो या स्वेच्छा से, भय के कारण हो अथवा रवाथ के 
बश होकर दो, जन-समाज जो सहयोग ग्रदान करता है उसी के फलछ- 
स्वरूप अन्याय, हिंसा, असत्‌ ओर अशुभ जीवित बना रहता है। 
फलत: उन वृत्तियों का पथावरोधन करने के लिये पहछा कदम 
सहयोग-त्याग ही है । यही असहयोग का स्थूलरूप है, पर इसके साथ ही 
उसका सूक्ष्मरूप भी हे। हिंसा अथवा अन्याय से असहयोग करने का 
निश्चय करन के पूव इसका सूक्ष्मरहूप असहयोगी की सनोदशा में जो 
परिवबतन होता है वह वास्तव में सहयोग-त्याग करने के सक्रियरूप से 
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कहीं अधिक महत्व पूण है। असहयोग की भावना वह मानसिक स्थिति 
है जो मानसिक क्रान्ति की परिचायिका है । अधहयंगी जब असह- 
योग के छिये अग्नसर हातवा हे ता प्रचक्तित व्यवस्था के सम्बन्ध में 
न केवल उसको धारणाएँ परिवर्तित हुई रहती हे, न केब्रछ अन्याय 
अथवा अत्याचार का प्रतिकार करने की भावना सजग हुई रहती 
है, श्रत्युत बह उस भय और उस स्वाथ का परित्याग करने के छिये 
भी कृत-निश्चय हं।ता है. (जसके कारण वह अब तक सहयोग 
प्रदान करता रहा है। यद्द मनोद्शा ही उसे बिद्रोह की ओर छे 
जाती है । विद्रोह हिंसात्मक हो अथवा अहिंसात्मक, विद्रोही के 
छिये भय और स्वाथ का परित्याग पहली शर्तें है। असहयोग की 
भावना जीवन को वह तत्व प्रदान करती है जो मनुष्य को भय और 
स्व का स्याग करने के लिये उत्रेरित करता है. तथा उसमें अन्याय 
और अत्याचार का प्रतिरोध करने की प्रवृत्ति पैदा करता है । असहयोग 
का यही सूक्ष्म रूप है जो सारे सामाजिक जीवन को सामहिक रूप 
से आमूलछ आलोड़ित कर देता है । पर यह न समझिए कि गाँधी की 
अहिंसात्मक पद्धति का अन्त केवछ सहयोग त्याग देनेमात्र में हो 
जाता है | वास्तव में असहयोग उत्त पद्धति का प्रथम सोपान है जिस 
पर आरूढ़ होना प्रतिरोध-प्रक्रिया का सूत्रपात करना है। अशुभ 
बृत्तियों का अवरोधन अथवा अन्यायी शक्तियों के प्रवाह का गतिरोध 
क्रेवछ सहयोग-त्याग से नहीं हो सकता। उसके छिये अहिंसा को 
प्रचण्ड शक्ति का कछेवर ग्रहण करके अग्रसर होना होगा । गाँधी 
अपनी योजना में अहिंसा को वही रूप प्रदान करता है जिसका 
चरम विकास सत्याग्रह में होता है। सत्याग्रह अहिंसक प्रतिराध 
का वह स्तर है, जब वह विद्रोह की पताका फहरा कर आगे 
बढ़ता है। सत्याग्रह में अहिंसक क्रान्ति-धारा का प्रचण्ड गजन 
है जो .अशस्त्र अग्रसर होने के :छिये सनन्‍नद्ध होता है |. और 
:अशज्ष दोते हुए भी विश्व की: समस्त पशुबलाश्रित शक्तियों को 
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ललकारने का दृढ़ संकल्प ले कर बढ़ती है। सत्याग्रह में गाँधी की 
ही बछवती अहिसा मूर्तिमती हुई है। सत्याग्रह के बल का स्रोत 
मानव का अन्तजगत्‌' है। मनुष्य के हृदय में निसग द्वारा प्र/तप्लित 
अहिंसक शुभ वृत्तियों का निवास है, जो जीवन का भूषण है और 
जिनके फलस्वरूप मानव मानव हुआ है। सत्याग्रह मनुष्य को उन 
वृत्तियों के जागरण पर ही अवलम्बित है। सत्य और न्याय की आरा- 
धान के छिए त्याग और उत्सगें, मिभयता और बलिदान का अध्य 
ले कर जीवन जागरित ओर उत्थित हो, तथा अन्ततः तप और कठोर 
कर्मपथ पर अग्रसर हो यही सत्याग्रह की साधना है | इसी में उसका 
बल और ओज है| मनुष्य की महिमामयी आत्मा के अक्षय शक्ति- 
भंडार की ओजस्वनी घारा जब अहिंसा को ओतप्रोत करती है, तब बह 
बल-सम्पन्ना हो उठती है। सत्याग्रह किसी स्थूछ पार्थिव शस्त्र की 
सहायता नहीं ढू ढ़ता । उसे आततायी का विरोध करने के छिये अथवा 
अन्याय और दलन के विरुद्ध विद्रोह करने के छिये न खड॒ग की अपेक्षा 
है और न खून की । पर जहाँ वह इन हिंसक साधनों का परित्याग 
करता है वहाँ उस अपार्थिव मानवीय अन्तर्शक्ति का अधिकाधिक 
आबाहन करता है जो जीवन में प्राण-संचार करती रहती है । 
सत्याग्रही अपने पथ पर आरूढ़ होने के छिये भय का सवथा परि- 
त्याग कर देता है! बिना इसके वह सत्याग्रह का अवलम्बन कर ही 
नहीं सकता । सत्याग्रही वही हो सकता है जिसे अपने आदश की पूजा 
में न अपने प्राण नाश का भय हो, न विरोध की पश-शक्ति का और 
न किसी मद्मत्त की उन्‍्मत्त दाम्मिकता और घोर क्ररता का | अभय, 
बीरता और छत्ष्य के छिये जीवन को आहुत कर देने की क्षमता और 
प्रवृत्ति छेकर ही सत्याग्रह की धारा प्रवाहित होती ढै। असत्य का 
बलपूबंक परिपोषण करने के लिये पशुबढ का संयोजन करके जो आगे 
बढ़ा हो, उसकी दृढ़ अवज्ञा की सजीव किन्तु निरख्र प्रतिमा बन कर 
उपस्थित होने का साहस ही तो सत्याग्रह का प्राण है । विचार कीजिए 
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कि यह तब तक कैसे सम्भव हो सकता है जब तक सत्याग्रह उपयुक्त 
आन्तरिक और अछोकिक साधनों का आश्रय ग्रहण न कगे। ये ही 
वृत्तियाँ हैं जो मनुष्य की शक्ति के मूल हैं । शक्ति का प्रयोग चाहे हिसा- 
त्मक ढ़ से कीजिए अथवा अहिंसात्मक पद्धति से, पर उसका निवास 
बस्तुतः इन्हीं वृत्तियों में है । जड़ शर्म्रों में बठ का अधिष्ठान नहीं है । 
शख्र-प्रहण करने मात्र से न तो बीरता का प्रादुर्भाव हो जाता है और 
न उसके प्रयोग से पौरुष का प्रदेशन हुआ मानना चाहिए | वीरता, 
पौरुष, शौय आदि अन्‍्तवृ त्तियाँ हैं, जिनके प्रस्फुण के बिना शख् 
लेकर भी श्र का प्रयोग नहीं किया जा सकता । सशख्र व्यक्ति में भी 
यदि इनका अभाव होगा तो वह भी कायरता का ही प्रदशन करेगा । 
फलत: हिंसक शक्ति का सामना चाहे हिंसात्मक प्रणाली से किया जाय 
अथवा अहिंसात्मक पद्धति से मनुष्य की अन्तभू त शक्ति का उद्बोधन 
दोनों के लिये समान रूप से आवश्यक होता है । अहिंसक पद्धति के 
लिये तो इन भावनाओं का जागरण हिंसात्मक प्रणाली ग्रहण करने वाले 
की अपेक्षा कहीं अधिक आवश्य होता है। « 


शसप्र छेकर विरोधी का सामना करने वाढा यद्यपि मृत्यु का खतरा . 
उठता है, फिर भी शबल्म का सहारा छेने में अपनी रक्षा करने की 
प्रवृत्ति और आशा स्पष्ट है। यदि किसी कारण उसका शख्म् निकम्मा 
हो जाय अथवा हाथ से छूट जाय तो सम्भवतः वह पछायन करता 
ही दिखाई देगा | परन्तु सत्याग्रही के लिये उसका बल बढिदान की 
प्रवृत्ति में ही है। वीरता की दृष्टि से वह व्यक्ति कही अधिक वीर है 
जो निर्भय होकर मत्यु का सामना करता है। अहिंसक पद्धति जहाँ 
उम्रतर और तीज्तर हिंसा के सम्मुख विचुण हो जाती है, जहाँ वह 
विरोधी के प्रति. हंघ और क्रोध छेकर बहुधा अग्नसर होती है और जहाँ 
पराजय के बाद या तो आत्मसमपण करती है या पछायन करने को 
बाध्य होती है, वहाँ अहिंसक सत्याग्रह की शक्ति अतुलनीय होगी । 
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विरोधी का शब्र और उसका बल्ल सत्याग्रही की वीरता और उसके 
शौये की असीमता को मापने में समथ नहीं हो सकता। अहिंसक 
पद्धति की इसी विशेषता की ओर गाँधी जगत्‌ का ध्यान आकर्षित 
करता है जब वह कहता है कि “सत्याग्रह आत्मबल है जिसकी 
तुलना कोई शक्ति कर नहीं सकती | सत्याग्रह श्र की शक्ति से कहीं 
अधिक उत्कृष्ट और बलवान है। शस्त्र का प्रयोग करने वाला व्यक्ति 
उस साहस से परिचित नहीं होता जो सत्याग्रही में निहित होता है । 
क्या कोई कायर कभी किसी ऐसे कानून की अबज्ञा कर सकता है 
जिसे वह नापसन्द करता हो ? पर एक सत्याग्रही स्पष्टत: घोषित 
करता है कि वह किसी ऐसे विधान को स्वीकार करने के लिये तैयार 
नहीं है जो उसकी आत्मा के विरुद्ध हों । यदि तोप के मुख पर रख 
कर उसके चिथड़े भी उड़ा दिए जायेँ तो भी उसका मस्तक न भुकेगा । 
इसी कारण में सत्याग्रह को निबेल का अम्मा नहीं समझता । विचार 
कीजिए कि साहस कहाँ दिखाई देता है? तोप के पीछे खड़े होकर 
दूसरों को उड़ा देने में अथवा हँसते हुए तोप का सामना करने वाले 
में ? सच्चा योद्धा कौन है? जो झत्यु को आलिंगन करने के लिये 
तेय्यार रहता है वह अथवा वह जो शख्लन के पीछे होकर दूसरों की 
मृत्यु का विधान करता है ? मुझ पर विश्वास कीजिए जब में कहता हूँ 
कि जिसमें मदौनगी ओर साहस का अभाव होगा वह कभी सत्या- 
ग्रही नहीं हो सकता है। 

वस्तुतः बापू का तके अखण्डनीय है। जो प्राणों की आहुति डालने 
के लिये तत्पंर हो जाय उसकी पराजय का तो प्रश्न ही नहीं उठता | 
आक्रमणकारी आखिरकार शम्त्र का प्रयोग क्‍यों करता दै ? उसका 
एकमात्र लक्ष्य यह होता है कि सब उसकी शक्ति का लोहा मान लें 
आर यदि कोई' उसे ललकारने की हिम्मत करे तो उसका मस्तक शख्र- 
धारी के चरणों में सुक जाय। शख्न-सम्पन्न व्यक्ति के बल की 
अल्लुए्णता की रक्षा इसी में हे ओर इसी में उसकी विजय। पर जो 

श्प 
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मस्तक भुकाना नहीं जानता उसके कट जाने से भी शख्रधारी के लक्ष्य 
की सिद्धि नहीं होती । सत्याग्रही मस्तक को हथेली पर लेकर बढ़ता 
है। ऐसा करते हुए वह जीवनोत्सग का मार्ग अवश्य पकड़ता है पर 
शक्ति और दम्स के सामने मस्तक भुकाने से अस्वीकार करता है। 
वह न केवल पशुबल की अवज्ञ। करता है वरन्‌ मृत्यु तक को ठृणवत्‌ 
मानता है। उसकी इस अक्षय अवज्ञा में असीम विद्रोह की ज्वाला क्या 
स्पष्ट दिखाई नहीं देती ? उस विद्रोहिणी ज्वाला का परिशमन सत्या- 
ग्रही के शीश की उच्छिन्नता से भला कैसे हो सकता है ? सत्याग्रह की 
इसी विशेषता की ओर लक्ष्य करके गाँधी जी कहते हैं. कि “सत्याग्रह 
के लिये पराजय का अस्तित्व ही नहीं है। शासन-सत्ता श्र का प्रयोग 
करती है, क्योंकि पशुबल का आधार ग्रहण करना उसके स्वभाव में 
है। वह हुकूमत चल्लाना चाहती है। पर जन-पसमाज जहाँ आत्मबत्न 
का प्रयोग करना चाहता है वहाँ शासक की हृकूपत उप्तकी तलवार 
की नोक के परे नहीं जा पाती क्योंकि सत्याग्रही उसके अन्याय के 
सम्मुख कुकने से इनकार कर देता है। जो लोग मृत्यु की उपेज्षा कर 
सकते हैं वे भय से सर्वेथा मुक्त हो जाते हैं। जो राष्ट्र मृत्यु की शब्या 
बनाने के लिये सदा तत्पर रहता है बह महान है ।” 

सत्याग्रह की कल्पना में इस प्रकार हम दो प्रवृत्तियों का उदय पाते 
हैं। सहयोग का त्याग और अटल तथा हृद अवज्ञा। पूब के किसी 
पृष्ठ में कह चुका हूँ कि बुराई करने वाले के लिये उसमें प्रवृत्त रहना 
तभी तक संभव है जब तक उसे लोगों का सहयोग प्राप्त होता है। 
अत्याचार करनेवाले शोषकों और अधिपतियों की ऊँची अट्ठालिका 
शाषितों और पराधीनों के सहयोग पर ही आश्रित है। जद्दाँ सहयोग 
नहीं है वहाँ आत्म-समपंण है । आततायी की शक्ति से भयग्रस्त और 
मोहामिभूत आक्रान्त जन-समाज जब मस्तक ठेके रहता है, तभी 
किसी का दम्भ ओर उसकी प्रश्चुता प्रतिष्ठित रहती है। यह रोब, 
यह दबदबा ओर यह प्रतिष्ठा ही सरकारोंका आधार होती है जो व्यापक 
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रूप से प्रत्येक नर-नारी के हृदय पर छाई रहती है। कोई भी सरकार 
चाहे वह कितनी बलबती क्‍यों न हो, केवल पशुशक्ति के सहारे टिक्री 
नहीं रह सकती । उसका आश्रय होता है उसका रोब | शासकवर्ग इस 
तथ्य से भल्नी भाँति परिचित होता है और यही कारण है कि अपनो 
प्रतिष्ठा में तनिक भी ठेस का पहुँचना सहन नहीं कर सकता | उद्च 
प्रतिष्ठा की रक्षा में वह अपनी सारी शक्ति का उपयोग किया करता है । 
अब सत्याग्रह के स्वरूप पर दृष्टिपात कीजिए और आप देखेंगे कि 
' सहयोग का त्याग और अवज्ञा किसी की स्थापित प्रतिष्ठा की जड़ द्विला 
देने के लिये अमोघास्त है। असहयोग और सत्याग्रह का अवल्लम्बन 
करना वास्तव सें प्रतिष्ठित तथा प्रश्ुतासंपन्न सरकार की सारी पशु- 
शक्ति को चुनौती देना है। सरकार के किसी कानून या किसी आज्ञा 
के पीछे उसकी सारी शक्ति खड़ी रहती है। ऐसी आज्ञा की अवबज्ञा 
करने का निश्चय जिस क्षण सत्याग्रही करता है, उत्ती क्षण बह किसी 
भी सरकार को कारा और कानून को, उसको पुलिस और फौज को, 
उसके समस्त अख्र और शखस्र को लल्ञकारता है। क्‍या यद्द लल॒कार 
सरकारी रोब ओर दबदवे पर गहरी चोट नहीं पहुँचाती ? जिस शक्ति 
के सहारे सरकारें खड़ी हों यदि उनकी अपहेलना करके कोई उनके 
सामने डट जाता है तो उनकी जड़ का हिल उठना निश्चित है। इस 
आकार सत्याग्रह शासन-यन्त्र के मौलिक आधार पर करारा आघात है। 

उसका यह स्वरूप विशुद्ध विद्रोहात्मक है। विचार ते कीजिए। 
क्रान्ति क्या इसी को नहीं कहते ? क्रान्ति स्थापित व्य्रवस्था की अबज्ञा 
का ही नाम है। अवज्ञा सक्ष का प्रजनन व.रती है। और बिद्रोहियों 
का शब्म उस अवज्ञा का परिपोषण करता है। क्रान्ति यदि सफन्न होती 
है तो बतमान नष्ट होता है और उध्यस्त के आधार पर ऋषिदा ्िठ्नत 
नब व्यवस्था स्थापित होती है। सत्याग्रह भी टीक इसी क्रिया का 
संपादन करता है। वह अवज्ञा का पथ लेकर बढ़ता है ओर प्रचश्ड 
सद्नष का उद्धव कर देता है। अवश्य ही वह अहिसक क्रान्ति का रूप 
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है, अतः अपनी अवज्ञा के परितोषण के लिये किसी शशख्त्र की अपेत्ता 
नहीं करता | वह परिषुष्ट होता है विशुद्ध उत्सगें से। क्रान्ति के महा- 
यज्ञ में प्रसन्नतापूवंक जीवन की आहुति डाल देना उसकी पद्धति है। 
क्रिसी के अख्र-शस्प्र, आतंक, बलशक्ति और दमन की परवाह उसे नहीं 
हो सकती, क्योंकि उसका पथ ही त्यागमय है। परवाह . करना तो दूर 
रहा वह तो अधिकाधिक उनका आवाहन करता है। उसकी विशेषता 
ही यह है कि दमन का जितना ही अधिक प्रयोग किया जायगा उसकी 
आग उतनी ही तीत्र भड़कती चल्लेगी। क्ष्ट-सहन ओर आत्मबलि का 
अधिकाधिक अवसर प्राप्त करके सत्याग्रही सेना जितना ही अधिक 
रात्म-शुद्धि करती है, उतना ही अधिक उसका बल बढ़ता है। दूसरी 
ओर निहत्थों किन्तु आदशे के, लिये मर मिटनेवालों पर आततायी 
जितना ही अधिक बल प्रयोग करता है, उतना ही अधिक गिरता जाता 
है ओर उसकी नेतिक शक्ति का ज्ञय होता है। 


इस अवसर पर अहिंसा की उपादेयता के 'सबंध में कतिपय 
प्रश्न किए जा सकते हैं। पूछा जा सकता है कि आततायी के सामने 
बिना शख््र के डट जाने से अन्यायी का क्‍या बनता बिगढ़ता है ? केसे 
उसके पथ का अवरोधन किया जा सकता है और केसे अन्याय पर 
न्याय की विजय हो सकती है ? विना श्र के शब्रधारी का मुकाबिला 
करने की चेष्टा यदि बीरता हो भी तो उसमें बुद्धि का परिचय तो नहीं 
मिलता । अपना प्राण दे देने से लक्ष्य की सिद्धि केसे हो ज्ञायेगी ? ये 
प्रश्न हैं जो बहुधा अहिसात्मक सत्याग्रह के सम्बन्ध में उठाए जाते हैं । 
गाँधी इनढ उत्तर देता है। उत्तर देते हुए बह कई बातों का आधार 
ग्रहण करता है.। मनुष्य के स्वभाव की विशेषता, उसकी मानसिक 
रिथति, जीवन संबन्धी वह नेतिक विधान जिसमें गाँधी विश्वास 
रखता है, आदि वई बातों के आधार पर अपने उत्तर का निर्माण 
करता है। पहले प्रश्न के जवाब में तो वह सीधे-सीधे यह कह देता 
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कि अंहिंसात्मक सत्याग्रह की पद्धति में क्रिसी का कुछ बिगाड़ने को 
कल्पना ही नहीं हो सकतो, क्‍योंकि वह भाव ही हिंसात्मक है। किसी 
का कुछ बिगाड़ने में हू ष की दुरगेन्धि है ओर द्वेष से हिंसा का उद्धव 
होता है। इसी कारण अहिंसक पद्धति में यथा-संभव द्वंष का निरा- 
करण करना अनिवार्य है। पर द्वेष को स्थान न देते हुए भी ओर 
अन्यायी का कुछ बिगाड़ने का भाव न रखते हुए भी अद्विंसात्मक सत्याग्रह 
अन्याय का प्रतिरोध करने के लिये ही उत्पन्न हुआ है। उसमें अन्यायी 
का कुछ बना देने की भावना अवश्य सन्निहित है। सत्याग्रही अन्यायी 
को अन्याय के पथ से विरत करके उसकी शुद्धि कर देना चाहता है। 
गाँधी इस लक्ष्य की सिद्धि के लिये कोरे उपदेश से काम नहीं ल्लेता 
प्रत्युत साक्त्चिक सदन के द्वारा अन्यायी को इस प्रकार परिवर्तित कर 
देना चाहता है क्रि वह अनीति के पथ “से प्रथक्‌ ही जाय। विरोध 
करते हुए बिना किसी प्रकार की हिंसा के स्वयं कष्ट सहन के द्वारा 
मनुष्य के उन साक्बिक भावों के उद्बोधन का प्रयास करता है जो 
स्वभाव से ही सत्य और नीति की ओर अश्विमुख रहते है। गाँधी जी 
कहते हैं “मेरी अहिंसा मनुष्य और उसकी व्यवस्था के बीच में दोनें। 
के प्रथकरण के लिये ज्वलंत रेखा खींच देती है। में अनेतिक और 
हानिकारक व्यवस्था का नाश बिना किसी संकोच के कर डालूं गा, पर 


मनुष्य का नहीं ।/ || 
मनुष्य का नाश करने में गाँधी अन्याय का नाश देखता ही नहीं । 


अन्याय करने की भावना और प्रेरणा मनुष्य की अन्तभूत मानसिक 
स्थिति है जिसे परिवर्तित किए बिना अन्याय का नाश नहीं हो सकता | 
अन्यायी स्वत: उसी भावना का शिक्रार है जिसके विलोप के साथ- 
साथ उसकी शुद्धि अनिवाये है। यही कारण है कि गाँधी अन्यायी का 
कुछ बिगाड़ने की भावना को अपनी योजना में स्थान नहीं देता। 
उसको बनाने की चेष्टा अवश्य' करता है जो कष्॒ट-पहन ओर त्याग के 
द्वारा द्वी संभव प्रतीत होती है। हिंसात्मक दण्ड भी मनुप्श्न के सुधार 
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का उपाय माना जाता है, पर धीरे-धीरे यह बात स्पष्ट हो चल्नी है कि 
वह पद्धति सुधार करने में तो सफल हो नहीं पाती पर प्रतिशोध को 
भावना का सर्जन अवश्य कर देती है। पूछा जाता है कि न्याय पर 
अन्याय की विजय स्वयं प्राण दे देने के लिये तय्यार होने से केसे हो 
जायेगी और अशस्त्र हो कर शस्त्र का मुकाबला करने में जो खतरा है 
उसे उठाने में कौन सी बुद्धिमानी है ! इन प्रश्नों का उत्तर देने के पून 
क्‍या भें इन्हीं प्रश्नों को उन लोगों के संमुख उपस्थित नहीं कर सकता जो 
हिंसात्मक पद्धति का अवल्लम्बन करते हैं ? हिंसा करके क्‍या अन्याय 
का पथावरोंधन सदा किया जा सका है? शब्त्र लेकर विद्रोह बरने 
वाले क्‍या अन्यायी और आततायी का सदा नाश कर&ने में सफल हुए 
हैं? एक नहीं दजनों ऐसे प्रमाण उपस्थित किए जा सकते हैं जब हिंसा- 
त्मक विद्रोह अन्यायी और उसके अन्याय को मिटाने में असफल्ञ हो 
कर मिट गया है और फल्नस्वरूप अन्यायी के अन्याय को तीज्रतर 
कर गया हे | 

फिर ऐसे भी प्रमाण एक नहीं अनेक उपस्थित किए जा सकते हें 
जब क्रान्तियाँ स्थापित अन्याय को मिटाने में समर्थ होते हुए भी दूसरे 
अनेक अन्यायों का सजन करने का कारण हुई हैं। ऐसी स्थिति में 
यह केसे कहा जा सकता है कि शबस्प्ष उठाने का अथ होगा अन्याय पर 
न्याय की विजय स्थापित करना ? प्राण दे देने में बुद्धिमानों हू ढ़ने- 
बालों से भी क्‍या यही प्रश्न नहीं किया जा सकता है कि .शब्ब उठाकर 
शब््र का मुकाविला करने में क्‍या प्राणु देने का खतरा नहीं होता ? उम्रतर 
हिंसा के सम्मुख निबेल हिंसा सदा भयावने खतरे में पड़ जाती है-। 
श्र प्रबलतर शस्त्र के सामने सद्या विचूण हुआ है। सह्डरगटेत और 
अत्यधिक शक्ति-सम्पन्ना सरकारों को अथवा विदेशी आक्रमणकारियों का 
मुकाबिला करने के लिये, यह जानते हुए भी कि शब्र-बत्न में वे कहीं 
अधिक हैं, क्रान्तियाँ हुई हैं और निवेत्र राष्ट्रों ने प्रतिरोध .किया है । 
ऐसा करने में जानबूककर प्राणों की आहुति डालनी पड़ी है। क्‍या 
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यही प्रश्न उनसे नहीं किया जा सकता कि यह जानते हुए भी कि विरोधी 
के शब्रबल के सम्मुख जब आपकी शक्ति का कोई महत्त्व नहीं था और 
जब यह जानते थे कि प्रतिरोध का अथ होगा प्राणों का नाश तो शत््र 
उठाने में और प्राण देने में कौन-सी बुद्धिमानी थी ? मैं जानता हूँ 
कि उपयुक्त प्रश्नों का उत्तर क्या दिया जा सकता है ? कहा जायगा कि 
क्रान्ति यदि सफल होती है तो अन्याय मिट जाता है ओर इस आशा 
को लेकर ही खतरा उठाया जाता है। यह भी कहा जायगा कि 
अन्यायी अथवा आक्रमणुकारी के बल को अपने से कहीं अधिक 
जानते हुए भी उसका प्रतिरोध करना पड़ता है, प्राणों की बलि चढ़ानी _ 
पड़ती है, क्योंकि वही एकमात्र उचित ओर स्वाभिमान-सम्मत मांगे 
होता है। पर यही तक अहिंसक सद्जभष के लिए क्‍यों ग्राह्म नहीं प्रतीत 
होता । यदि अहिंसक प्रतिरोध करते हुए प्राण देना मू्खंता हो तो 
उससे कम मुझ्खेता अपने से कहीं अधिक बलवान का सामना ज्षीण 
बल्न के द्वारा करके प्राण देने में नहीं है। इस आशा से क्रान्ति का प्रति- 
रोध करना कि सफल होने पर वह अन्याय मिटा सकेगी, अवश्य उचित 
है पर बह भी प्रतिरोधियों और क्रान्तिकारियों की आशा से ही सम्बन्ध 
रखती है। बिल्कुल इसी प्रकार की आशा अहिसक प्रतिरोधी भी 
करता है। वह भी समभता है कि उसका अहिंसक विद्रोह यदि सफल 
हुआ तो वह अन्याय मिटाने में समथ होगा । स्पष्ट है कि अन्याय का 
मिटना क्रान्ति की सफलता पर ही निर्भर करता है और इस सफलता 
की आशा लेकर ही क्रान्तिकारी अग्रसर होता है। कोई कारण नहीं है 
कि शम्रप्रतिरोध के हिमायती क्रान्तियों के इतिहास में अनेक बार 
उसकी सफलता देखने के बाद भी यदि उपयुक्त आशा कर सकते हैं तो 
अहिंसक विद्रोह से बह आशा क्‍यों न की जाय, जो अपनी शक्ति और 
सम्भावना का परिचय पूर्णतः न दे सकने पर भी असफल सिद्ध हुई 
उद्घोषित नहीं की जा सकती । अबतक उसका पूरा प्रयोग नहीं किया 
जा सका है, पर जो किया गया है उतने में ही उसकी शक्ति और 
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सांथंकवा का जो प्रमाण मिला है उसके आधार पंर उपयुक्त आशा 
करना अनुचित नहीं कहा जा सकता । 


इन बातों के सिवा गाँधी के अहिंसक विद्रोह की गतिविधि पर 
ध्यान दीजिए । शासन-सत्ता के विरुद्ध यदि अदमनीय अवज्ञा का 
प्रजनन किया जायगा ता उसका परिणाम क्या होगा / यह सम्भव ही 
नहों है कि शासनसत्ता अपने अधिकार की छोटी-सी अवज्ञा को भी 
चुपचाप सहन कर ले। अवज्ञा का आश्रय ग्रहण करते ही आप 
_ शासन-सत्ता के साथ प्रत्यक्ष सद्ठष में आ जाते हैं । जब सक्कषे आरम्भ 
हो जाता है तो शासकवर्ग के लिये दो में से एक ही मार्ग खुला रह 
जाता है। पशु-शक्ति अबज्ञा की समाप्ति के लिये या तो सत्याग्रह का 
उन्मूलन कर देने पर तुल जायगी या उसके सामने घुटने टेक देगी। 
यदि दो शक्तियाँ भिड़ी तो एक की पराजय होनी चाहिए और दूसरे 
की विजय, अथवा समय पाकर दोनों को परस्पर के झगड़े तय करने 
होंगे । सतत सट्बष की अवस्था सदा बनी नहीं रहती है। प्रश्न यह है 
कि सत्याग्रह के सद्बष का उन्मूलन क्या हिंसात्मक प्रतिरोध के उन्मूलन 
की अपेक्षा अधिक सरलता के साथ करना सम्भव होता है? गाँधी 
स्वयं यह कल्पना करता है कि हिंसात्मक प्रतिरोध का उन्मूलन अह्िं 
सात्मक सद्बष की अपेक्ता अधिक सरलता के साथ करना सम्भव होता 
है। अपने से सबल हिंसक शक्ति के सम्मुख हिंसात्मक प्रतिरोध का 
मिट जाना निश्चित होता है। पर सत्याग्रही सद्ठ्ष के सनन्‍्बन्ध में गाँधी 
की धारणा इसके सर्वेथा विपरीत है। गाँधी की यह धारणा किसी 
विज्ञिप्त की असद्भत मानसिक उड़ान नहीं है। उसका आधार मनुष्य- 
जीवन और उसके स्वभाव की उन रहस्यमय तथा गूढ़ प्रवृत्तियों पर है 
जिनका दशेन करने में गाँधी सफल हुआ है। वह अहिंसक सद्न्ष का 
दूमने असम्भव समभता है क्‍योंकि अहिंसक सट्नष का बल ही उत्सगें 
में है। अशमद्अ-पारिण ओर हिंसारहित होकर भी अपने प्राणों का 
मोह परित्याग करके शक्ति और शख््र की उपेक्षा करनेवाले को पराजित 
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कौंन कर सकता है! वह अपने रुघिर से और अपने बलिदान से 
दो तरफा वार करता है। एक ओर शश्र्र प्रहार करने के लिये उद्यत 
हुए व्यक्ति के शब्त्र की गति को रोक देता है और दूसरी ओर उत्तरोत्तर 
उसका नेतिक आधार क्षीण करता जाता है। निहत्थे के रक्त का पान 
करने के लिये कदाचित्‌ विशेष साहस की आवश्यकता द्वोती है। शम््र 
का प्रदर्शन करनेवाले के विरुद्ध जिस निस्सझोच भाव से कोई शम्त्र का 
प्रयोग करता है, उसी भाव से वक्तःस्थल खोले हुए शख्रहीन व्यक्ति पर 
प्रहार करना सरल नहीं हं।ता । इतने पर भी यदि प्रह्मर किया तो सत्या- , 
प्रही के बलिदान का बोक उसके लिये असह्य द्वो जायगा। प्रकृति ने 
मनुष्य को ऐसा स्वभाव प्रदान किया है कि वह पशुभाव से आच्छन्न 
होते हुए भी उससे ऊपर उड़ने की सामथ्ये रखता है। पाशविक उद्ले- 
रणाओं की पाशविक प्रतिक्रिया मानवान्तर, में होती है इसमें सन्देद्द 
नहीं, पर जैसे वह होती है वेसे ही मनुष्य की अन्तश्चेतना में मानवी 
भाव भी स्थित है जो तदनुकूल प्रेरणा पाकर उसी प्रकार प्रतिकृत हो 
जाता है। गाँधी मनुष्य-स्वभाव की इस विशेषता में विश्वास करता दे 
ओर उसी को आधार बनाकर अपनी अहिसक पद्धति की रूप-रेखा 
चित्रित करता है। उसकी धारणा है कि मनुष्य को, चाहे वह कितना 
भी पाशव भावाकीण क्‍यों न हो, यदि मानवीय भावों की उत्प्रेरणा 
प्रदान की जाय तो एक समय आवेगा जब उसका मानव अनिवाय॑तः 
जागरित होगा । शख्रधारी का सामना यदि अशशद्नम होकर, अन्याय का 
न्याय से, आघात का उत्सगे से किया जायगा, तो यह सम्भव ही नहीं 
है कि अहक्वार और क्रोध में मत्त आक्रमणकारी भी उससे प्रभावित 
न हो ओर उसका सादंश जागरित न हूं।। यह सम्भव है कि सत्याग्रह 
के पथ पर शआरूदढ कुछ को, इसके पूर्व कि आक्रमणकारी में उपयुक्त 
भाव जागरित किए जा प्र्के, अपने प्राणों की आहुति डालनी पड़े । पर 


यह जीवन उत्सगे न तो सत्याग्रह की पराजय का कारश होगा और न 
उसके उन्मूलन का । इसके विपरीत वह उत्सग ही ऐसे बातावरणु का 
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सर्जन करेगा.जब आक्रमणकारी का नैतिक बल. कज्ञीण होगा और 
सत्याग्रही की नेतिक शक्ति बढ़ जायगी । | 

इसी की ओर संकेत करके बापू कहता है “चर्चिल्ष मुझे कुचल 
देना चाहते हैं, पर वे यह नहीं जानते कि अहिंसक सत्याग्रही को 
कुंचलना सम्भव नहीं है: क्‍योंकि अपने भौतिक शरीर को बलि चढ़ांकर 
वह आत्मा की स्वतन्त्रता प्राप्त कर लेने के लिये हर क्षण तैयार रहता 
है।” न्याय पथ पर आरूढ़ होकर जीवनोत्सगे की शिक्षा देनेवाली यह 
पद्धति इसी कारण अजेय है। जो यह सममता है कि अशञ्ल होकर 
ग्राततायी के शब्म का शिकार होने में व्यर्थ की प्राणहानि है और 
जो यह समभते हैं कि इस प्रकार मिट जाना ही तो पराजय है वे भूल 
करते हैं। सत्याग्रह वी अभिनव पद्धति का तो यही बल्न है। जिन्होंने 
अहिंसा के इस स्वरूप को नहीं देखा है ओर जिन्होंने जीवन के उद्त 
क्षेत्र का पर्यटन नहीं किया है जिसका स्पशें उक्त अहिंसा करती है 
उनके लिये यदि अहिंसक पद्धति की सजीवता तथा शक्ति की कल्पना 
करना भी कठिन हो तो कोई आश्चय नहीं । थोड़ी देर के लिये यदि 
यह स्वीवार भी कर लिया जाय कि आततायी का संदेश किसी के 
प्राण देने से जागरित नहीं हो सकता तो भी उससे सत्याग्रह की शक्ति 
में कमी नहीं आती । भत्ते ही आततायी का मानव जागृत न हो, पर 
व्यापक जन-सम्ताज का भाव और उनकी मानवीय शक्ति का उद्गोधन हो 
ही जायेगा । परिणामतः सत्याग्रह की परिधि बढ़ती चलेगी । आततायों 
की अवज्ञा और उसका अहिंसक प्रतिरोध उम्रतर होता जायगा और 
सद्बष उत्तरोत्तर तीत्र होता चलेगा। जहाँ आज जीवन को आहुत 
करनेवाले थोड़े से लोग थे वहीं उनका स्थान ग्रहण करनेवाले कल कई 
गुना अधिक दिखाई देंगे । दमन का ब्रार और उत्सगें की शक्ति, दोनों 
के घषण में वह अग्नि पेदा होगी जिसमें आततायी का भस्म हो जाना 


अनिवाय है। 
मनुष्य प्रकृत्या उत्सगं और त्याग में विमोहक आभा ओर 


श्प्रे अहिंसा का विद्रोहात्मक स्वरूप. 


उज्वल आलोक के दर्शन पाता है |-वह सहज ही उसकी ओर आइष्ट 
हो जाता है। भगतसिंह की गोली से सम्भव है सांडर्स की हत्या हुई 
हो, पर जगत्‌ को मगतसिंह के उस काये ने ही प्रभावित नहीं किया । 
उसकी मोहकता तो उन रस्सियों से ही उद्भूत हुई है जिसपर बह मूंज् 
गया | सैनिक रणस्थल में अपना पराक्रम दिखलाता है, पर मानव-हदय 
को साधारणतः जो बात स्पशें करती है वह यह्‌ नहीं कि उसने कितने 
शत्रुओं का वध किया वरन्‌ यह्‌ है कि वह देश या धर्म के नामपर जीवन 
का होम कर देने के लिए आगे बढ़ा है। आदशे के लिये, लक्ष्य के लिये. 
न्याय और सत्य के लिये, अपने को और अपने सवस्व की बलि चढ़ा 
देने के लिए जो भाव मनुष्य को उत्पेरित करता है और उस भाव से 
होकर वह जो त्याग करता है. उसमें जीवन की अन्‍्तग्रेतना किसी 
सौन्दर्य की मोहकता की अनुभूति पाती है। यही कारण है कि वह अपन 
समूचे व्यक्तित्व से उसके द्वारा मुग्ध होता है। हिंसा का अवलम्बन करते 
हुए जो त्याग किया जाता है वह यदि मनुष्य को प्रभावित कर सकता 
है, तो क्या अहिंसक पद्धति के बिना किसी पशुता के विशुद्ध उत्सगे 
के पथ का आश्रय लेकर मानव हृदय के उन तारों को मंक्ृत करना 
सम्भव नहीं है ? गाँधी की घारणा है कि उसका अनिवाय परिणाम 
सिवा इसके दूसरा हो ही नहीं सकता | ईसा के समस्त उपदेशों और 
धार्मिक सिद्धान्तों में वह बल कहाँ है जो उन लोहे की दीलों में है, 
जिसके द्वारा उन्हें टिकरी में रँध दिया गया। सिद्धार्थ के जीवन का 
यह अंश ही क्‍या सब से अधिक प्रभावशाली नहीं है, जब वे अपने 
वैभव के साथ-साथ नव जात राहुल और मुग्घा यशोघरा का परित्याग 
करके चल पड़े थे ? बुद्ध की महिमा और ईसा की महाप्राणता उनके 
उपदेशों में ही परिमित नहीं है। प्रत्युत उनके मूल में वह उत्सग है 
जिसका उत्कर्ष ही उनके जीवन की उपयुक्त घटनाओं में प्रदर्शित हुआ 


है। उसी के फलस्वरूप सहस्नाच्दियों के बीत जाने पर भी आज बुद्ध 
या ईसा का साम्राज्य मानव हंदय पर छाया हुआ है | 


बापू औरमानवता . : ' ब्पछ 


सत्याग्रह मनुष्य जींवन के उसी अड्ज का, उसके अन्तर के उसी 
अंश का स्पशे करना चाहता है। सत्याग्रह के पथ में सत्याग्रह की 
आदशंवादिता, उसकी निर्भयता, उसका बलिदान, उसका कष्ट-सहन, 
उसका तप जहाँ अन्यायी ओर श्र पर अपनी शक्ति को अविलम्बित 
कर रखनेवाले आततायियों को प्रभांवित करता है, वही व्यापक जन 
समाज के हृदय को उज्जीबित करके उन्हें पथारूढ़ बनाने का कारण हो 
जाता है। यदि आततायी प्रभावित न हो तो भी जागरित जन-समाज 
«के प्रचएड संघर्ष के फलस्वरूप उसे या तो परिवर्तित होना पड़ेगा 
अथवा सिर भुकाने के लिये बाध्य होना होगा। भले ही आततायी 
पशुभावावल्लिप्त हो पर सत्याग्रही की निष्ठा से उसे जो मानवी प्रेरणा 
बार-बार मिलेगी उसके त्याग और तप से जिस पूत वातावरण का 
सर्जन होगा वह न केवल हिंसक के प्रत्युत जन-समाज के उच्ज्वल्वांश 
को एक न एक दिन उद्बुद्ध कर देगा। वस्तुतः हिंसा की पराजय उसी 
स्थिति में होगी, अन्याय का भवन धराशायी होगा और अहिंसा के 
द्वारा स्थापित, अहिंसा के आधार पर नब जीवन और नव जगत्‌ की 
स्थापना हो सकेगी। इस प्रकार गाँधी जी को अहिंसक क्रान्ति केवल 
बाह्य व्यवस्थाओं के परिवतन की चेष्टा नहीं करती और न केवल्ल आत- 
तायी का प्रतिरोधमात्र करके शान्त होना चाहती है वरन्‌ उससे कही' 
अधिक गहरे प्रवेश करने का प्रयास करती है। वह मनुष्य-जीवन के 
मूल में स्थित भावों को बदल दना चाहती है और इस प्रकार उस 
आधार को ही परिवर्तित करती है जिसकी प्रतिच्छाया ही बाह्य व्यव- 
स्थाओं में अभिव्यक्त होती है। इसी कारण गाँधी जी कहते हैं कि 
“सें भाव-परिवतेन में विश्वास करता हूँ ओर यह मानता हूँ कि अद्दिसा 
के द्वारा उसे प्राप्त किया जा सकता है। मुझे अंग्रेजों से हष नही । मैं 
उनका मित्र हूँ ओर उनका हित चाहता हूँ। उनके हित और उनके 
उज्ज्वल हित के लिये द्दी यह आवश्यक है कि भारत को पराधोन बनाने 
चांली हिंसा पर स्थापित शैतानी सरकार का अन्त हो । मैं प्राण देकर 
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भी अंग्रेजों के हृदय परिवतेन के लिए सचेष्ट रहूँगा।” युद्ध और संघर्षे 
तथा क्रानित की कल्पना को ही नहीं प्रत्युत व्यावहारिक रूप से उन 
सब को रक्त-पात हिंसा और द्वष के भौतिक तथा पाशबिक स्तर से 
ऊँचा उठा कर पुनीत और मानवीय नेतिक स्तर पर ले जाना अहिसक- 
क्रान्ति-पद्धति की विशेषता है, जो संभवतः विश्व के इतिहास में 
बेजोड़ है। वर्ण्ंष, जाति और वर्गद्वेष, राष्ट्र और मानव-द्वेष की 
भयावनी आग में जलती वसुन्धरा के सम्मुख यही एक संदेश और मागे 
है, जो संघव और युद्ध को भी रक्त से सने धरातल से ऊँचा उठा कर 


पावनता प्रदान करता है। आज इसी अहिंसा, असहयोग ओर 
सत्याग्रह की जिस पद्धति का प्रयोग बापू व्यापक और विस्तृत क्षेत्र में 


कर रहा है वह, न केवल व्यक्तिगत जीवन में अपितु सामाजिक, राज- 
नीतिक, ञआर्थिक क्षेत्र में भी, सत्य और असहयोग की अहिंसात्मक 
पद्धति का आश्रय ले कर प्रश्नों के हल करने के उपाय और प्रयोग के 
रूप में जगत्‌ के सामने है। आचाये कृपलानी के शब्दों में कह सकते 
हैं कि “सत्य और अहिंसा को समस्त संघटित और सामूहिक जीवन 
के मूल में आधार के रूप में स्थित अनुभव करके गाँधी उसका प्रयोग 
राजनीति में कर रहा है। उस राजनीतिक क्षेत्र में प्रयोग कर रहा है 
जिसके सम्बन्ध में यह्‌ समझा जाता है कि वहाँ घूतंता और पशु-बल 
ही अधिक उपयुक्त तथ्रा सफल साधन है।” कहा जा सकता है कि 
राजनीतिक क्षेत्र में ऐसे सिद्धान्तों और ऐसी नीति का, जो अबतक 
उस दिशा में अप्रयुक्त रही दो, प्रयोग करना काल्पनिकता का ही परि- 
चय देना है। पर गाँधी उन कोरे काल्पनिक सिद्धान्तवादियों में 
नहीं है जो यथाथता की उपेक्षा करके केवल आदश्शबाद' को ग्रहण 
करते हैं और अपने सिद्धान्त की पवित्रता सोच-सोच कर संतुष्ट रहने में 
ही रस लेते हैं। वह उन सिद्धान्तवादियों में भी नहीं है जो अपने 
आदशे को व्यावहारिक रूप देने का काम केवल देवताओं के भरोसे 
छोड़ देना चाहते हैं। 
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वह आदंशेवादी' है, पर आदश को व्यवहार में लाकर यथाथ 
चताना असम्भव नहीं समझता । वह स्वप्नाकाश में विचरण करते हुए 
भी ठोस और स्थूल धरती की मर्यादाओं से न अपरिचित है, न उसकी 
उपेक्षा करता है। विरोध, संघ ओर विद्रोह के इतिहास में उस्तकी 
अहिसक पद्धति नवीन धारा है। उस पद्धति की सुविचारित योजना 
उपस्थित करने में जद्ाँ वह सफन्न हुआ है वहीं उसका व्यावहारिक 
रूप बनाने में समर्थ भी हुआ है। उसकी दृष्टि में यदि आदर सत्य 
है तो उस सत्य की ओर सत्य मार्ग से जीवन का अभिगमन भी निमग्।ित 
होना ही चाहिए। इसी में जीवन की सार्थंकता और आदश की दरशे- 
नीयता है। यदि ऐसा नहीं होता ओर जीवन की घारा आदर्शाभिमुख 
हो ही नहीं सकती तो गाँधी की दृष्टि में उस आदशं का कोई मूल्य ही 
नहीं है। यही कारण है कि आदर्श और व्यवहार में, साध्य और 
साधन में गाँधी भेद नहीं करता। वह मानता है कि जो आदशे ऐसा 
हो जिसकी ओर जीबन गतिशील हो ही नहीं सकता, वह आदशे ही 
मिथ्या है ओर उसके साथ-प्ताथ जीवन भी बैता ही है। इस दृष्टि को 
लेकर बापू सत्य औए अहिंसा को आदशे के रूप में प्रदण करके उन्हें 


व्यावहारिक रूप प्रदान करता है।. & ह 
फल्तः ऐसा व्यक्ति जिसमें आदशेंबाद” और “यथाथवाद” का 


समुचित समन्वय हुआ हो और जिसके जीवन की विशेषता मन और 
शरीर, विचार और क्रिया की एकात्मता में प्रदर्शित हुई हो, बह अपने 
आदशे को व्यावहारिक रूप प्रदान करते हुए बाह्य परिस्थितियों तथा 
जीवन की जटिलताओं के प्रति आँखें नहीं मूँंद सकता। गाँधी भलो 
भाँति जानता है कि राजनीतिक और साम]जिक क्षेत्र में सत्य और 
अहिंसा का प्रयोग अरनी विशेष कठिनाइयों से परिपूणं है। आज के 
जगत्‌ में उन वर्गों का अस्तित्व ओर उनकी ही प्रग्चुता है, जो हिंसा के 
द्वारा हिंसा के आधार पर प्रतिष्ठित समाज और व्यवस्था से लाभ 
उठा रहे हैं। स्वभावतः ऐसे लोगों का स्वाथे उत्त हिंता में ही स्थिर 
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तथा निहित है। झतः जो उसके सहारे वैभव और प्रथ्च॒ुता, भोग और 
रस का आस्वादन आज के जगत्‌ में कर रहे हैं, वे कब और क्‍यों उप्तका 
परिवतेन सहन कर सकेंगे ? जो है उसे बनाए रखना द्वी उनका एक- 
मात्र लक्ष्य, उनकी एकमात्र नीति और उनका एकमात्र प्रयास होगा | 

ऐसी स्थिति में आधुनिक व्यवस्था के विरोधियों का समूल उन्म्‌लन 
करने के लिये समस्त उपलब्ध हिंसात्मक शक्तियों का आश्रय प्रदूण करने 
में वे कभी न चुकेंगे । अपने अस्तित्व को खतरे में देख कर उसकी रक्षा 
करने के लिये नये-नये साधनों का संग्रह करते जायेंगे। संस्कृति, न्याय 
ओर मानवता आदि पुनीत शब्दों के आवरण में अपना रूप छिपाने 
की भरपूर चेष्टा की जायगी। यदि आवश्यकता द्ोंगी तो भयावना 
आधघात और दमन प्रवर्तित कर दिया जायगा। ऐसे लोगों से यह 
आशा करना कि वे केवल ओऔचित्य ओर आदशे के नाम पर कारे 
उपदेश के सहारे अपनी दुनिया को उत्सगे कर देंगे, आत्म-प्रबंचन के 
सिवा कुछ नहीं है। गाँधी यद्यपि मानव-जीवन के शुभांश में विश्वास 
करता है, पर उस विश्वास का यह अथ नहीं है कि वह शुभ की सुपुप्त 
स्थिति की संभावना स्वीकार नहीं करता । वह यद्यपि विरोधी के हृदय- 
परिवतन की इच्छा रखता है, पर यह विश्वास नहीं करता कि वह परि- 
वर्तंत आप से आप घटित हो जायगा। शुभ यदि धूमिल हूं। गया है, 
यदि उस पर अशुभ की प्रश्नुता छा गयी है, तो शुभ के जागरण के 
लिये, गाँधी, अशुभ से संघर्ष अनिवायेतः अपेक्तित और आवश्यक 
सममभता है । 

यही कारण है कि उप्तकी अहिंसा संघ्षोत्मक रूप ग्रहण रके 
अवतरित होती है। इस संघ का बोफ मो किसी न किली को 
उठाना होगा और गाँधी अपनी योजना में इस भार की बहन /रन 
के लिये योग्य तथा उचित वर्ग को खोज निक्रालता है। संघप उन्हीं 
को करना होगा जो आज की दुनिया द्वारा दलित, पीड़ित ओर लनाए 
हुए हें। जिनके वक्षःस्थल पर अन्याय और अत्याचार का नतन हो 
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रहा है, जो. घरती पर गिरे हुए लोट रहे हैं, उन्हों से. यह आशा की 
जा सकती है और उन्हीं का. यह कतेव्य होगा कि वे उठ और अपनी 
दुनिया को बदल दे। गाँधी इसी वर्ग का आवाहन करता है। उप- 
निषदों की वीरबाणी पुकार-पुकार कर कहती है “उत्तिष्ठत जाग्रत प्राप्य 
वरान्निबोधत ।” असहाय, निरुपाय, निदेलित और आबडद्ध जनवरगे 
को उठने-जागने ओर लक्ष्य प्राप्त किए बिना शान्त न होने के लिये 
मानवता का नेतिकभाव सदा आवाहन करता रहता है। बापू स्वयं 
इस युग में उस चिरन्तन भाव की पुकार है, वह ध्वनि है जो 
तमोभिभूत मोह-विश्रान्त मानव को निर्भय होकर अपने पैरों पर खड़ा 
होने के लिए आमन्त्रित करती है । 

गाँधी उन लोगों का आवाहन भी उपयुक्त संघ में सम्मिलित 
होने के लिये करता है जिनका नेतिक भांव सहज ही जागरित है और 
जो अन्याय तथा अनीति का प्रतिरोध करना जीवन का धर्म सममते 
हैं। संघर्ष के लिए उत्थित जन-बर्गे को सत्य और अहिंसा का आधार 
प्रदान करके गाँधी धर्मे-युद्ध का व्यूहून करता है और इस प्रकार 
अशुभ से युद्ध-योजना की रचना करता है। फलतः यह सममना 


भूल है कि राजनीतिक ओर सामाजिक क्षेत्र में अहिंसा के प्रयोग की 
पद्धति उपस्थित करने की कल्पनामात्र करके बापू विशुद्ध काल्पनिक 


विचारक का अभिनय कर रहा है। वह अहिंसक संघ के द्वारा 
ऐसी क्रान्ति चाहता है जो उस नई दुनिया का निर्माण करे जो हिंसा 
से अनाक्रान्‍्त हो और जहाँ मानव स्व॒तन्त्र हो सके। अशुभ से संघर्ष 
करने के लिये वह दलितों को उठाता है पर डठाता है इस प्रकार कि 
वे शुभ को लेकर उत्थित हों। अहिसक क्रान्ति की अपनी विशेषता 
होती है। जिस युद्ध में अशश्म होकर जंगत्‌ की सारी पशुता का 
सामना निर्भयता पूर्वक करना हो, जिसमें विरोधी के प्रति भी 
यथासम्भव प्रतिशोध या द्वेष के भाव को उद्बुद्ध न होने देना हो और 
जिसमें स्वयं कष्ट-सद्दन करके उत्सगें के पथ की यात्रा करनी हो 


भ्र 
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जिसमें बलिदान ही बल हो उस पद्धति का अवलम्बन करने वाले सैनिक 
में विशेष-शक्ति और गुणों की आवश्यकता स्पष्ट हे । 

यही कारण है कि अहिंसक रणयोजना में उसके प्रवतक द्वारा 
सत्याग्रही सैनिक के मनोबल ओर चरित्रबल पर अत्यधिक जोर 
डाला गया है। सभी प्रकार की क्रान्तियों की भाँति गाँधी की 
ग्रहिंसक क्रान्ति की कल्पना में भी क्रान्ति का सूत्रपात पहले मानव 
के अन्तर_में होना आवश्यक है। यह समभना भूल है कि क्रान्ति 
केवल बाह्य कारणों के फलस्वरूप बाह्य में ही घट जाती है। यह सत्य 
है कि जब परिस्थितियाँ असझह्य हो उठती हैं तो उनके परिणाम स्वरूप 
बहुधा क्रान्ति हो जाती है, पर यह सत्य नहीं है कि परिस्थितियाँ 
जबतक असहनीय नहीं होतीं तबतक क्रान्ति होती ही नहीं। क्रान्तियों 
के इतिहास का अध्ययन कीजिए और आप देखेंगे कि अति विकट 
ओर असहनीय स्थिति के रहते हुए भी क्रान्ति नहीं हुई ओर ऐसे 
समय जब परिस्थितियाँ अपेक्षाकृत उन्नत हो गयी थीं वे घट गर्यी । 
यह बात सिद्ध करती है कि क्रान्तियों का कारण केवल भौतिक नहीं 
हुआ करता और न केवल ये विशुद्ध भौतिक घटनामात्र हैं। यह भी 
नहीं कहा जा सकता कि क्रान्ति केवल वही वर्ग करता है जो स्थापित 
व्यवस्था से त्रस्त तथा निरदलित होता है। इसके विपरीत हम यह 
पाते हैं कि क्रान्ति का नेतृत्व करने वाला बर्ग बहुधा वह रहा है जो 
स्थापित व्यवस्था से परिपालित था, जिसका स्वार्थ उसी में सन्निह्ित 


था और जिसके द्वितों की रक्षा के लिये ही उक्त व्यवस्था परि- 
चालित 


ऐसे दी वर्गों में से क्रान्तिकारी निकले हें जिन्होंने अपनी ही 
व्यवस्था के विरुद्ध विद्रोह की पताका फहराई है। जो लोग बस्तुतः 
उत्पीड़ित थे, जिनके अधिकार और हित का निदेलन होता रहा है 
तथा जिनकी रक्षा के लिए क्रान्तियाँ की गयीं, वे या तं सोते रह गए 
या नेताओं का अनुगमन करने में ही तुष्ट रहे। इस स्थान पर क्रान्तियों 
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के इतिहास की विवेचना करना मेरा लक्ष्य नहीं है, पर निर्विवाद रूप 
से इतना अवश्य कहा जा सकता है कि असट्य बाह्य परिस्थितियों 
के सिवा अनेक अमूते और अदृश्य कारणों के फलस्वरूप ही .क्रान्तियाँ 
होती रही हैं। आज भी ऐसा ही होता है और भविष्यत्‌ में भी ऐसा 
ही होता रहेगा । यह होते हुए भी एक बात समानरूप से जो सत्र 
मिलती है, ओर चाहे जहाँ, जब, जिस युग में भी क्रान्तियाँ हुई 
दिखाई देती हैं, वह यह है कि क्रान्ति का सूत्रपात पहले मनुष्य के 
मानसिक क्षेत्र. में, उसकी कल्पना और उसके विचारों में ही होता है, 
जो व्यावद्दारिक रूप प्रहण करके, काल पाकर, महती सक्रियता और 
प्रचएड उत्लट-पुल्लट में मूते होता है । 


भौतिक परिस्थिति असहा हो या न हो पर समाज और जीवन- 
सम्बन्धी कल्पना जब बदल जाती है, जब प्रचलित धारणाओं ओर 
परम्पराओं के ओचित्य के सन्बन्ध में विचार बदल जाता है, जब 
अधिकारों और कतेव्यों की नई व्याख्या हृदय में होने लगती है 
ओर जब उन बातों का मूल्य, जिन्हें जीवन में हम मूल्यवान्‌ समभते 
हैं बदल जाता है तब जनवगे का मानस' विश्लुब्ध हो जाता है। नए 
विचारों के आधार पर उद्धुत नई कल्पना से पूर्शोतः विपरीत स्थिति 
पाकर मनुष्य के अन्तर, का विचलित हो उठना स्वाभाविक है। मन 
की यह क्रान्ति ही वास्तव में विद्रोह का प्रजनन करती है; क्योंकि 
“क्या है और कया होना चाहिए” सम्बन्धी धारणा और विचार मन 
में ही उपजते हैं जो क्रान्ति के अग्रदूत तथा प्रवतेक होते हैं। इस 
प्रकार हम यह देखते हैं. कि जीवन के मूल्य का अद्छुन करने वाले 
प्रचलित नेतिक आदर्शों का परिवर्तेत और नए आदर्शों की हृदय में 
स्थापना से ही क्रान्तियाँ द्वोती हैं । क्‍ 


क्रान्ति-विज्ञान के इस मोलिक तथ्य से गाँधी परिचित है। यही 
कारण दे कि उसको पद्धति में मनुष्य की मानसिक क्रान्ति को ही 
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प्रमुख पद प्रदान किया है। जो त्रस्त और विताड़ित तथा पददल्ित 
हैं, उनके हृदय को पुनरुज्जीवित करने और विद्रोही बनाने के लिए यह 
आवश्यक है कि उनके मानसिक क्षेत्र में क्रान्ति कर दी जाय। जीवन 
का मूल्य आँकने वाले नए आदर्शों की कल्पना को जागरित करना ही 
उत्तका एकमात्र उपाय है। गाँधी उनके नेतिक भाव को उद्बुद्ध करके 
इस लक्ष्य की पूर्ति करना चाहता है। नेतिक भाव के जागरण से ही 
जन - समाज प्रचज्षित निदंलन ओर अन्याय-मूलक व्यवस्था को 
अनैतिक सममेगा । उसप्ती अवस्था में उसके लिये यह अनुभव करना 
सम्भव होगा क्रि अन्याय करने वाले की अपेक्षा वह अधिक पापी 
ओर पतित है जो चुपचाप अन्याय के सम्मुख शिर मभ्ुक़्ा देता है 
अथवा अन्यायी को सहयोग प्रदान करता है। अन्याय के अस्तित्व 
का उत्तरदायित्व जितना आततायी पर है, उससे अधिक्र उन पर है 
जो उसे सहन कर लेते हे और बिना प्रतिरोध के उस घारा को अबाघ 
प्रवाहित होने देते हे । 

स्पष्ट है कि नेतिक भाव का जागरण तथा तइनुकूल आचरण करने 
की क्षमता उन्हीं में हो सृकती है जिनकी आत्मा बलवती हं। और 
जिनके चरित्र का विक्रात्त हो चुक्रा हो। पशुबलाश्रित शक्तियों का 
विरोध करने के लिये जिन्हें उठना है, उनमें उन समस्त मानवाय गुणों 
का उदय होना नितानत आवश्यक है जिनसे जीवन शोमित होता है। 
जन-समाज जब सद्डगटेत और बलशील हो, जब व्यक्तिगत जीवन 
भेद-भाव, भय, स्वार्थ तथा तुच्छ हितों के सम्पादन की इच्छा से दूर 
हो चुका हो, तभी वह सुदृढ़ रूप से सच्बर्टित होकर शक्ति-लाभ कर 
सकता है। अशुभ और कलुष शक्तियों से असहयोग करने की क्षमता 
साधारण बात नहीं है ओर न प्रचण्ड पशु-शक्ति के सम्मुख जीवन को 
हथेली पर रखकर खड़ा हो जान। ही सरल है। सत्य और न्याय के 
लिये स्वेच्छापूवक कष्ट का आलिद्गन करने को अग्रसर होना मनुष्य के 
नैतिक और आध्यात्मिक विकास का ही द्योत्तक है। सत्याग्रद्दो यदि 
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उपयुक्त पंथ का यात्री है तो निस्‍्सन्देंह उसमें चरित्रवल की अनिवाय 


आवश्यकता है 
पुरुषार्थ, साहस, वीरता, निर्भयता, बलिदान, तप और स्वावलम्बन 


नियन्त्रण और सट्ठटन आदि प्रवृत्तियों के उदय पर गाँधी इसी लिये 
जोर देता है। वह्द अहिंसक प्रतिरोधी के लिये यह आवश्यक 
समभाता है कि उसमें आदशे-पूजा ओर श्रद्धा तथा विश्वास का 
प्रकाश फैले। जब तक यह न होगा तब तक अशुभ ओर अमान- 
वीय भावों के विरुद्ध, केवल इसलिये नहीं कि अन्याय और 
अत्याचार द्वारा हम सताए हुए हैं बल्कि इसलिये भी कि अन्याय का 
आधार हिंसा है ओर वह स्वयं अनेतिक है, प्रतिरोध करने के 
लिये उठ खड़ा होना सम्भव न होगा। चरित्र का विकास और 
चरित्र का बल उन सबके लिये आवश्यक होता ही है जो अत्याचार 
के विरुद्ध उठने की हिम्मत करते हैं। न्याय के लिये ही नहीं वरन्‌ 
स्वार्थ के लिये भी जब शस्त्र उठाया जाता है तब श्र उठानेवाल्ले के 
हृदय में साहस, वीरता, नियन्त्रण, निरभेयता आदि गुणों का उदय 
एक सीमा तक आवश्यक होता द्वी है। सैनिकों की शिक्षा-दीज्षा का हेतु 
उनमें उपयुक्त भावों का जागरण करना ही होता है--फिर अहिंसात्मक 
सद्नष के लिये तो अहिंसक सैनिक में उनकी आवश्यकता अपेक्षाकृत 
कहीं अधिक होना अनिवाय है । 

जिस सद्डषे में आत्मबत्न ही मुख्य हो, जिसमें हिंसा का सामना 
प्रतिहिंसा-शून्य होकर करने की योजना हो और जिसमें प्रतिरोध 
प्रतिशोधहीन होकर करने में हो सफलता की आशा की जाती हो 
उसमें लिप्त सैनिक में अश्लुएण निर्भेयता, अदम्य साहस तथा आदश 
के प्रति अविचल श्रद्धा और विश्वास की कितनी आवश्यकता है 
इसकी कल्पना सहज में दी की जा सकती है। इसी कारण हम यह 
देखते हैं कि अहिंसक युद्ध की योजना में चरित्र की शुद्धि और विकास 
को: आवश्यक ओर प्रमुख अंश माना गया है। चरित्र के विकास 


च््‌ए्य अहिंसा का विद्रोहात्मक स्वरूप 


बिना न वह मानसिक क्रान्ति सम्भव है जिसकी रूृष्टि गाँधी करना 
चाहता है, और न तदनुकूल आचरण करने की क्षमता दी प्राप्त द्वो 
सकती है कि जिसके द्वारा वह जगत्‌ को परिवर्तित करना चाहता है। 
फलत: गॉधीजी व्यक्तिगत चरित्र की ओर अधिकाधिक ध्यान देने की 
आवश्यकता का प्रतिपादन करते हैं। हम बार-बार यह सुनते हें कि 
आत्म-प्मीक्षा करो । दूसरों की अपेक्षा अपनी ओर देखो, अपने 
दोषों का परिहार करो और अपने चरित्र का विकास करो। अपनी 
आत्मा का अवलम्बन करो, अपने बल का भरोसा करो और आत्म- 
शुद्धि के द्वारा उस बल का स्वय करो जिसका आश्रय ग्रहण करके 
ही अहिंसक सद्बष का सूत्रपात किया जा सकता है। 

स्मरण रखना चाहिए कि असहयोग तथा अप्रतिहत अवज्ञा के 
रूप में अहिंसक सद्बर्थ को व्यापक. विद्रोह में परिवत्तित कर देना 
बापू की कल्पना है, जिसके द्वारा वह उन समस्त वर्गों, शक्तियों, व्यय- 
स्थाओं और विधानों तथा विचारों को भी ललकारना चाहता है जो 
हिंसा तथा स्वार्थ पर, कामना तथा भोग पर, अन्याय तथा अनीति पर 
स्थापित हैं। उसकी अहिंसा से जो अध्यात्म-पाधन करना चाहते हैं 
वे प्रसन्नतापूवंक वैसा कर सकते हैं और उनके लिये स्थान भी है, 
पर गाँधी की अहिंसा ऐहिक जगत्‌ की समस्याओं के सुलमाने के लिये 
आज की' अनीति-मूलक व्यवस्थाओं को परिवर्तित करने के लिये, 
निदेलितों और शोषितों के पुनरुजजीवचन के लिये ओर मानवता पर आए 
सांस्कृतिक सक्कुट को टाज्नने के लिये सजीव साधन के रूप में प्रस्तुत 
है। उस साधन को ग्रहण करने वाले में पात्रता की आवश्यकता होगी 
ही। सेनिक में आत्मा ओर चरित्र का वह बल हो जो उसे अपने 
ऊपर अधिकार स्थापित करने की क्षमता प्रदान करे। आत्म-शासित 
मानव ही अपनी वसुन्धरा को मानवीय ओर पुनीत बना सकेगा । 

यही है गाँधी की शैल्ली जिसका प्रयोग वह व्यापक राजनीतिक 
ओर सामाजिक क्षेत्र में कर रहा है। अपनी नवीनता और अभिनवता 
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के काग्ण वह लोगों की समझ में न आती हो तो इसमें कोई” आमश्चय 
नही । मनुष्य का स्वभाव शंकाशील होता ही है। इसके सिवा अपने 
परम्परागत धारणाओं के बन्धन से मुक्त होना भी बहुधा सरल नहीं 
हुआ करता । जिस प्रणाली को लेकर बापू सामने आया है वह आधघु- 
निक जगत्‌ की विचारधाराओं के सवथा प्रतिकूल है अतः उसे कंठ- 
गत करने में कठिनाई का अनुभव होता ही है। जहाँ यह समझा जाता 
हो कि राजनीति में धूतंता. पाखंड और पशु-शक्ति का ही बोल-बाला 
है ओर उसी का सहारा कज्लेकर सफल होने में राजनीतिज्ञता है, वहाँ 
बापू के नैतिक प्रयोग को भल्ञी भाँति समझ लेना दुष्कर हो जाता है। 
यूरोप के लिये तो उसे समझना और भी कठिन हो जाता है क्योंकि 
बापू में जिन भावों का उदय हुआ है वे वही हैं. जो सहृख्राब्दियों के 
सांस्कृतिक इतिहास में पूर्व के मानस-ज्षितिज पर उदय होते, उत्तरोत्तर 
आरोहण करते और परिपुष्ट होते गए हैं। यूरोप की धारा अबतक 
परिपक्क स्थिरगति को प्राप्त नहीं कर सकती है। उसकी अल्प-वयरक 
 शिशु-संस्कृति गत पाँच-छ शताब्दियों में कतिपय पल्चलटा खाने के बाद 
जिस दिशा की ओर चल पड़ी उधर दुर्भाग्य से ऐसे विचारों के अंकुरित 
होने के लिए उबर क्षेत्र था ही नहीं । 

.. फिर भला यूरोप के विद्वान्‌ तथा नायक पत्रकार ओर राजनीततिज्ष 
यदि उसे समभने में असफल हों, उसके पथ के संबन्ध में नितान्त भ्रम 
में रहें ओर उसकी पद्धति का गलत स्वरूप सममे तो इसमें कुछ भी 
आश्रय नहीं है। यूरोप की बात तो जाने दीजिए, इस देश के ऐसे 
लोग भी जिनके व्यक्तित्व के बाह्याभ्यंतर पर यूरोप छा गया है और 
जो भारतीय कलेवर रखते हुए भी यूरोप से उद्भूत ध्वनि, धारणा तथा 
संस्कार से प्रभावित और ओत-प्रोत हैं, भ्रम में पढ़ जाते हैं। ऐसे लोग 
बहुधा अपना भ्रान्त मस्तिष्क लेकर गाँधी को पद्धति पर दृष्टिपात करते 
हैं और उसकी व्याख्या करते हुए उसके वास्तविक रूप को नहीं, ग्रत्युत 
अपने भ्रान्त अन्त:करण की विक्ृत छाया को ही अभिव्यक्त कर देते है । 


न २२ द लू 
अहिसकक्रान्ति का रचनात्मक पह 

सभो क्रान्तियों के सदा दो अड्ग हुआ करते हैं। उसका एक स्वरूप 
ध्ंसात्मक होता है जो वर्तमान का सववथा उन्मूलन और नाश करने 
के लिये अग्रसर होता है। क्रांति का जब यह स्वरूप प्रकट होता है तब 
वह रक्त का परिधान पहन कर प्रचण्ड हाह्यकार करती आगे बढ़ती है, 
ओर जो सामने पड़ता है उसे उखाढ़ फेकती हुई चतुर्दिकू विनाश का 
दृश्य उपस्थित कर देती है। पर क्रान्ति का यही एक स्वरूप नहीं है । 
उसका दूसरा अडछ्गभ भी है जो रचनात्मक होता है। विनष्ट वर्तमान 
के शव पर नव का निमौण करना भी उसका काम होता है। बिना इन 
दोनों अज्ञों की पूर्ति के कोई क्रांति सवाश में सफल नहीं कही जा 
सकती । सफलता तो दूर रही यदि क्रान्ति तोड़-फोड़ करने के बाद नव 
की रचना न कर सके तो फिर वह पूर्णतः असफल कही जाती है। 
इसी कारण क्रान्ति के दूसरे अड्ग को पहले की अपेक्षा कहीं 
अधिक महत्त्वपूर्ण और आवश्यक मानना पड़ता है। एक पथ है और 
दूसरा है लक्ष्य । क्रांति रक्तवर्णा होती है, जब वर्तमान असझ्य हो 
जाता है, जब प्रचलित धारणाओं, कल्पनाओं ओर विचारों में मौलिक 
परिवतेन हो जाते हैं, जब वर्तेमान का मूल्य समाज की दृष्टि में बदल 
जाता है और जब नवोदूभूत कल्पना और विचार तथा स्थापित 
व्यवस्था के बीच गहरी खाई उत्पन्न हो जाती है तब क्रान्ति का 
सूत्रपात अपेक्षित हो जाता है। नवोत्पन्न मानसिक कल्पना को 
मूर्त रूप प्रदान करने के लिये समाज में गहरी विकलता और उम्र 
उत्कण्ठा उत्पन्न हो जाती है, पर यह तब तक संभव नहीं होता जब 
तंक बने-बनाए ढाँ चे को मिटा न दिया जाय। जो वतेमान के अधि- 
कारी द्वोते है वे परिवतेन की भावना का प्रतिरोध करने पर तुल जाते 
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हैं। फलतः भविष्य और वर्तमान का संघर्ष अनिवाय हो जाता है 
ओर यही क्रान्ति की वेगवती तथा विनाशिनी धारा के रूप में प्रकट 
होता है । परूतु इस धारा का प्रवाह न लक्ष्यहीन होता है और न निष्प्र- 
योजन । क्रान्ति यदि विनाश का पथावलम्बन करती है तो उसका लक्ष्य 
भी रचनात्मक ही होना चाहिए ओर यदि वह लक्ष्य की पूति न कर 
सके तो उसकी सफलता भी नहीं कही जा सकती । अतः यदि क्रान्ति 
का प्रवतेन हो तो यह आवश्यक और वाबछनीय है कि वह अपने 
छ दीनों रूपों में अभिव्यक्त हो । 

गाँधी बी अहिंसक क्रान्ति भी अपने इन दोनों रूपों में ही जगत्‌ के 
सामने प्रस्तुत है। उसके एक अंग की विवेचना पूव के प्रष्ठों में को जा 
चुकी है, पर उसके दूसरे अंग पर भी दृष्टिपात किए बिना उसकी 
समीक्षा पूरी न होगी। अद्दिंसक क्रांति सद्ृर्षत्मक और आक्रमणा- 
त्मक सत्याग्रह के रूप में जहाँ एक ओर आज की व्यवस्था को उल्नटने- 
पलटने का प्रयास करती है वहीं दूसरी ओर नए समाज की रचना 
करने के लिये भी सचेष्ट है। वह ऐसे समाज की रचना करना चाहती 
है जिसमें उसे मानवता का अभ्युद्य, श्रेय और उत्कर्ष दिखाई देता है। 
पूर्व के प्रष्ठों में बताया जा चुका है कि गाँधी की दृष्टि ढूं ढ़ती है कि मानवता 
पर आए सझ्छूट का और उसकी आधुनिक दुदंशा, पीड़ा तथा अपकष 
का मूल कारण क्‍या है ? वह मानता है कि मनुष्य का पशु न केवल 
जागरित है अपितु अधिकारारूढ़ है; अतः मनुष्य अपने नेतिक और 
अहिंसक पथ से विरत हो गया है, जिसके फलस्वरूप उसकी सारी 
व्यवस्था ओर संस्कृति हिंसा तथा अनीति पर स्थापित हो गई है। 
मनुष्य को आज अपने इसी रूप ओर व्यवस्था के प्रति विद्रोह करना 
है, हिंसा पर जो स्थापित है उसे मिटाना है और इस प्रकार मिटानां 
है कि वह अपने सारे आधार के साथ मिट जाय। जो मिट जाय 
उसके स्थान पर ऐसी नई व्यवस्था की स्थापना भी करनी है जिसकी 
मूंलबृत्ति अहिंसा हो । फत्नतः अद्विंसक क्रान्ति की कल्पना जहाँ सत्या- 


२६७ अहिंसकक्रानति का स्वनात्मक पहल, 


ग्रह तथा असहयोग के रूप में संघर्षात्मक होकर अबतरित होती है वहीं 
गाँधीजी का आर्थिक रचनात्मक कार्यक्रम उस विधायक कल्पना का प्रतीक 
है जिसे सजीव, मूत्ते ओर व्यावहारिक रूप देकर वह अहिंसक समाज 
की स्थापना का स्वप्न देखता है। जैसे विद्रोह और सद्ढष के क्षेत्र में 
अहिंसा का प्रयोग सत्याग्रह के रूप में सामने आता है वेसे ही नए 
समाज की रचना अहिंसा के आधार पर करने का प्रयोग रचनात्मक 
कार्यक्रम के द्वारा किया जा रहा है। उस कार्यक्रम के पीछे मूल-भावना 
क्या है इसकी विवेचना आगे की जायगी, पर यहाँ उसक्री एक विशे- _ 
षता की ओर ध्यान आक्ृष्ट कर देना आवश्यक ज्ञात होता है। गांधी जी 
की सारी शेज्ञी की विशेषता यह है कि वह संघर्ष और विनाश तथा 
संघटन ओर निर्माण की दोनों प्रक्रियाओं को साथ-साथ लेकर चल्नती 
है। जगत्‌ में अबतक जहाँ वह्दीं भी क्रान्ति हुई है, वहाँ पहले विनाश 
की प्रक्रिया चरितार्थ की गयी और उसकी पूर्ति के अनन्तर निर्माण 
का काये प्रारम्भ किया गया। क्रान्ति के इस स्वरूप में जो दोष है. वह 
सहज ही दृश्य है, जिसे इतिहास के प्रृष्ठों पर दृष्टिपात करते द्वो आप 
देख सकते है । 
क्रान्तियों का अध्ययन कीजिए तो आप देखेंगे कि विद्रोह जब 
एक बार भड़कता है तो इधर-उधर आँखें मंद कर तोड़-फोड़ करता है, 
पर जब विनाश की प्रक्रिया समाप्त हो जाती है तो बहुधा उसके बाद 
क्रान्ति की धारा रुकती हुई, रुक कर पह्किल होती हुई और अन्ततः 
सूखती हुई दिखाई देती है। स्थापित वर्तमान को मिटाने का काय तो 
वह बहुधा सम्पादित कर देती है, पर नवीन की स्थापना का लक्ष्य 
अक्घर अधर में ही ज्ञटकता रह जाता है। यह भी देखने में आता 
है कि बहुधा क्रान्ति के गर्भ से ही ऐसी शक्तियों का प्रजनन हो जाता 
है. जो उसके सारे किए-कराए को मटियामेट करके स्वयं उसी को 
'उद्रस्थ कर जाती हैं। इतिहास में थोड़े-बहुत ऐसे उदाहरण भी मिलते 
हैं जहां क्रान्ति ने विनाश के बाद निर्माण-क्रिया का सूत्र अपने हाथों 
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में लिया है और रचनात्मक पथ पर बेग से बढ़ चली । .इसका सर्वों- 

व्कृष्ट उदाहरण रूस की बोल्शेविक क्रान्ति है, जिसने स्थापित-व्यवस्था 

को समूल छिन्न भिन्न करके अधिकार-सत्ता अपने हाथों में ली और 

तब से निरन्तर नव-समाज की रचना के काय में संज्ग्न है। रूसी 

क्रान्तिकारियों के पास सोमाग्य से लेनिन के समान कमठ नेता था, 

स्टालिन के सटस अनुयायी था, माक्से द्वारा प्रवर्तित समाजवादी 

आदश था और नेता तथा आदशे से अनुप्राशित तथा उत्प्रेरित बह 

“भावाना थी जिसने रूसी क्रान्तिकारियों को पथावलम्बी बना दिया। 
ऐसे और भी कतिपय उदाहरण उपस्थित किए जा सकते हैं। पर 

इन उदाहरणों में भी दो बातें मुख्यरूप से स्पष्ट दिखाई देती हैे। पहली 

तो यह कि क्रान्ति के विधायक रूप का दशेन तबतक होता ही नहीं 

जबतक क्रान्तिकारी-बर्ग शासन-खत्ता पर अपना अधिकार स्थापित' 

नहीं कर लेता | दूसरी बात यह है कि भयावनी हिंसा, रक्तपतात और 

बलिदान के बाद सफल हुई क्रान्ति के अधिकारारूढ़ होने पर भी 

वर्षों का समय अपना पेर जमाने में लग जाता है। कभी कभी तो 

- इसमें इतना समय लग जाता है कि वह आरम्भिक भावना, प्रेरणा, 
आदशे-वादिता और प्रवृत्ति शेष नहीं रह जाती जिसे ग्रहण वरके 
क्रान्ति प्रवर्तित हुई रहतो है । यदि सौभाग्य से वे बातें बची रह गईं 
तो भी नव-निर्माण के कार्य को पूरा करने के लिये उसे पुनः रुद्ररूप 
धारण करके रक्त-सरिता से ही पार होना पड़ता है। हम यह देखते हैं 
कि जिनके हाथों में अधिकार-सत्ता आती है वे क्रान्ति की रक्षा के नाम 
पर, भावी सन्‍्तति के सुख ओर कल्याण के नाम पर जिस नई व्यवस्था 
ओर अवस्था को स्थापित करना चाहते हैं, उसे स्थापित करने के. 
पूर्व बीभत्स शोणिताभिषेक से अभिषिक्त होने के लिये बाध्य होते हैं। 
भावी सन्‍तति के सुख के लिये वे वर्तमान सप्राण मनुष्य का निर्देशन 
करते देखे जाते है.। रूस में स्टालिन ने. चीन में च्याड्र ने, तुर्की में 


दर 


कमाल ने, जमेनी में हिंटलर ने, इटली में मुसोलिनी ने जो किया वह 
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यही था। जो विरोधी थे वे तो क्रान्ति के नाम पर मारे ही गए पर वे 
सहयोगी भी खड़्ग को समर्पित कर दिए गए जो क्रान्तिचक्र के 
प्रवत्तक समझे जाते थे । संहार की इस लीला की उपेक्षा नहीं की 
जा सकती और न क्रान्ति के इस रूप को दृष्टिपय से ओमकल ही किया 
जा संकता है। जब हम क्रान्तियों के इतिहास पर दृष्टिपात करते हैं तो 
ये दोनों बातें सामने आ जाती हैं । 

फलत: मनुष्य के सम्मुख क्‍या एक महान नैतिक प्रश्न नहीं उठ 
खड़ा होता £ प्रश्न यह उठता है कि क्‍या किसी अव्यक्त और अमूतते 
मानसिक कल्पना के नाम पर मानव-रक्त का तर्पण करना उचित 
ओर वांछनीय हो सकता है ? इतिहास साज्ञी है इस बात का कि 
कल्पनाएँ कभी स्थायी नहीं हुआ करती हैं। घारणाओं, विश्वासों, और 
आदरशों का स्वरूप बदलता रहा है तथ्य समाज और व्यक्ति के जीवन 
में उनका मूल्य चढ़ता और गिरता रहा है। हम देखते हैं कि आज 
जिस कल्पना में समाज अपने जीवन के आदशी की पूर्ति देखता है. 
जिन बातों को नितान्त सत्य समझता है और जिन में सदा के लिये 
अपने मुक्ति का मार्ग निहित अनुभव करता है वे भी कल तिरस्कृत होती 
है, उनका महत्त्व और मूल्य नष्ट हो जाता है और जीवन दूसरी घार- 
णाओं का मूल्य स्थापित करने लगता है। कोई नहीं कह सक्र्ता कि 
जिसे हम आज उचित समभते हैं. जिस कल्पित विधान, व्यवस्था 
और योजना में समाज की आवश्यकता और उसके आदर्श की पूर्ति 
देखते हैं वह ज्िकाल के लिये मान्य रहेगी | संभव है कत्ल मनुष्य के 
सुख के लक्ष्य की और आदशे की कल्पना ही बदल जाय। संभव है 
जिस कल्पना के लिये आप संहार की भयावनी आग लगाते हैं बह 
व्यावहारिक ही न हो । संभव है जिस व्यवस्था को स्थापित करके आप 
अपने लक्ष्य तक पहुंचने की आशा करते हों, उसके द्वारा वहाँ तक 
पहुँचना संभव ही न हो। आखिरकार आप की कल्पना आपका 
मानस-चित्र ही तो है। जबतक वह प्रयुक्त नहीं होती, अव्यक्त से 
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व्येक्त नहीं होती, साकार रूप ग्रहण करके सामने नहीं आती तब तक 
उसकी वांछनीयता, उपयुक्तता तथा ओऔचित्य के संबन्ध में निणुय प्रदान 
करना कैसे सम्भव है ? सम्भव है वह सचमुच वांछनीय हो, पर उसी 
प्रकार यद्द भी संभव है कि वह बिल्कुल अवांछनीय, अनुपयुक्त तथा 
अनुचित सिद्ध हो। मनुष्य की शुद्धि और शक्ति परिमित है, जिसका 
स्वभाव ही भूल करना है। जीवन ओर जगत्‌ को समस्याओं को 
सवोश में देखना मनुष्य के लिये सरलता से संभव नहीं हुआ करता। 
_ उसके दृष्टिकोण पर और उसके देखने की पद्धति तथा शक्ति पर न 
जाने कितनी बाह्य और आन्तरिक परिस्थितियों तथा उपसर्गों का 
प्रभाव होता रहता है। ऐसी दशा में किसी अव्यक्त कल्पना 
के लिये तबतक, जबतक वहू साकार न हो गयी द्वो, प्रयोग 
के बाद अपनी उपयुक्तता सिद्ध न कर चुकी हो, लोक-कल्याण 
और जीवन के इष्ट आदशे की पूर्ति के सम्बन्ध में अपनी 
सक्षमता प्रमाणित न कर चुकी हो ओर समाज के हित के लिये अपने 


विरोधियों तथा पथावरोधियों का लोप आवश्यक ओर अपेक्षित प्रमा- 
शित न कर चुकी हो, उन्मत्त होकर मानव-रक्त को पान करना और 


मनुष्य के प्राणों की पवित्रता भूलकर उसे अपनी सनक के घाट उतार देना 
कहाँ तक उचित है ? यह नेतिक प्रश्न रवभावतः सामने उठ खड़ा होता 
है जिसका उत्तर उन्हें देना होगा जो क्रान्ति के विनाशक तथा रचना- 
त्मक दोनों स्वरूपों को रक्तावगाहन कराने के लिये शब्त्र उठाने का 
साहस करते हैं। स्पष्ट है कि हिंसात्मक क्रान्तियों में उपयुक्त सारी स्थिति 
अव्यक्त कल्पना के साकार रूप ग्रहण करने के पूर्व ही आती है। 
जहाँ उचित यह है कि साकार रूप प्रदान करने के बाद उसका प्रयोग 
होने दिया जाय और प्रयोग के फलस्वरूप पहुँचे परिणाम के प्रकाश में 
यदि आवश्यक हो तो शख्त्र का प्रयोग किया जाय वहाँ 'हिंसात्मक 
क्रान्ति प्रयोग और परिणाम के पूर्व हो शोणित का रोमांचक प्रवाह 
लिए आती है और प्रयोग के बाद किसी परिणाम पर पहुँचाने के पूर्व 
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नरतेन समाप्त कर जाती है। पूछा जा सकता है कि क्‍या किसी भी वर्ग, 
समूह अथवा व्यक्ति को यह अधिकार प्रदान किया जा सकता है 
अथवा क्या उन्हें यह नेतिक अधिकार प्राप्त है कि वे अपनी धारणा 
ओर कल्पना की उपयुक्तता तथा ओऔचित्य सिद्ध किए बिना केवल 
अपनी मानसिक कल्पना के वशीभूत होकर महाकाल का प्रलयझ्कुर 
ताण्डव कर सके ? 

भावी सनन्‍्तति की उन्नति तथा सुख के नाम पर की गयी किसी 


अभूत कल्पना के लिए वर्तेमान सनन्‍्तति का जड़मूल से विनाश करने - 
की चेष्टा करना और उसके सुखों की बलि चढ़ा देना उचित भी है 
अथवा नहीं यह प्रश्न भी विचारणीय है ! अभिप्राय यह है कि हिंसा- 
त्मक पद्धति पहले शासन यन्त्र पर, शक्ति ओर अधिकार की सत्ता 
पर बलपूर्वक अपना अधिकार स्थापित करती है और फिर शासन- 
शक्ति को साधन बनाती है नई व्यवस्था की स्थापना के लिए। एक 
साधन द्वोता है और दूसरा साध्य । जिस नयी व्यवस्था की स्थापना 
के लिये शक्ति और अधिकार सत्ता का उपयोग किया जाने लगता है 
उसका अस्तित्व तबतक केबल क्रान्तिकारियों के मानस में उनकी 
कल्पना के रूप में द्वी रहता है। वह तबतक अप्रयुक्त रहती हे, उसकी 
उपयोगिता और अनुपयोगिता वांछनीयता और अवांछनीयता का 
स्पष्टीकरण नहीं हुआ रहता, क्‍योंकि स्थूल व्यवहारिक रूप में बह 
सामने आई ही नहीं रहती ! यही कारण है कि क्रान्ति के रचनात्मक 
कार्य को तबतक स्थगित रखना पड़ता है जबतक अधिऊकार-सत्ता 
पर क्रान्ति की प्रम्नुता स्थापित नहीं हो जाती। उन्नत और मानवीय 
नेतिक भावाभिभूत गाँधी की क्रान्ति-शैली में हमें न केवल दूखरी 
विशेषता दिखाई देती है चरन्‌ उपयुक्त दोनों का सर्वथ्ा पांग्हार हुआ 
भी दृष्टिगोचर होता है। अपनी धारणा और कल्पना क' लौकिक तथा 
मूत्ते रूप देकर उसे व्यावहारिक बनाना वह भी च।55 है, पर उसके. 
लिये मानव हृदय को विदीण करके उसका खून ४ 75 5 अवश्यकता 


नि 


ब्रापू और मानवता ४... ३०२ 


उसे नहीं है। वह भी वर्तमान का लोप चाहता है; पर इसके लिये 
मानवता की छाती पर भयावनी क्रीड़ा का आवाहन नहीं करता। 
वह वतेमान से लड़ता है, पर उसको पद्धति में किसी का रक्तपान 
करने की आवश्यकता नहीं है प्रत्युत अपना रक्तदान अवश्य किया जा 


सकता है। नव समाज की रचना करने के लिये अपनी कल्पना को 
व्यक्त रूप प्रदान करने का प्रयोग वह भी करता हे, पर दूसरों की 
भाँति न तो प्रयोग के पूर्व ढ्वी परिणाम के सम्बन्ध में निणेय प्रदान 
करता है और न प्रयोग-काल में खड़ग और खून से उसका मूल्य चुकाता 
है | फलतः कल्पित, अध्पष्ट और अव्यक्त धारणाओं का व्यावहारिक 
रूप देकर उत्तकी भल्ाई-बुराई का निणेय हो जाने के पूर्व ही किसी 
व्यक्ति या सप्तुदाय के आवेश की ठृप्तिमात्र के लिये मानव-प्राण 
की पवित्रता की उपेक्षा करके उस्तकी बलि. चढ़ा देने के दोष से 
गाँधी की क्रान्तिशेज्ञी सवेधा मुक्त है। क्रान्ति के रचनात्मक कारये वह 
भविष्यत्‌ के लिये छोड़ भी नहीं रखता । गाँधी की क्रान्ति-शैज्ञी की इस 
विशेषता पर समुचित ध्यान देना आवश्यक हे। हिंसक क्रान्ति अधि- 
कार-सत्ता और अधिकार-शक्ति को साधन बनाती है अपने रचना- 
त्मक काय के लिये । उप्तके लिए अधिकार और शक्ति का प्रयोग करिए 
बिना नवसमाज की रचना सम्भव नहीं हुआ करती । पर गाँधी अधि- 
कार सत्ता की प्राप्ति तक के लिये अपने रचनात्मक काये को स्थगित 
नहीं करता। उसकी अहिंसक कल्पना और पद्धति में इस प्रकार 
शक्ति और अधिकार का उपयोग किया जाना ही अवांछनीय हे। 
उसका सारा प्रगोग, सारा विचार ओर सारा प्रयल्ल ही उप्त परिपाटी 
का विरोधी है । 

शक्ति और अधिकार का उपयोग उद्री स्थिति में क्रिया जाना संभव 
है जब उसका अस्तित्व केन्द्रीभूत रूप में रहे। जब अधिकार और शक्ति 
केन्द्रित रहेगी तो उसका आश्रय हिंसा तथा दुललन हो सकता है। फन्नतः 
शक्ति ओर अधिकार का केन्द्रित रूप जबतक रहेगा तबतक उत्रका 
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उपयोग कभी कोई और कभी कोई करता रहेगा। और जबतक यह 
होता रहेगा तबतक जन-समाज की स्वतन्त्रता असम्भव बनी रहेगी । 
केन्द्रित शक्ति और अधिकार की रक्षा के लिये यह आवश्यक होता है 
कि वे जनाधिकार का अपहरण और जन-स्व॒तन्त्रता का निदंलन करते 
रहें । फिर ऐसे समाज की रचना केसे हो सकती है जिसमें हिंसा ओर 
निदेजलन शोषण तथा पराधीनता, वर्ग प्रभुता तथा वर्गे-स्वार्थ का लोप 
हां सके ! स्मरण रखना चाहिए कि गाँधी जिस नए समाज की रचना 
का स्वप्न देखता है, उसे वह ऐसा बनाना चाहता है जिनमें उपयुक्त - 
उपसर्गों का अभाव हूं। और जिसमें जन-समाज को वास्तविक स्वत- 
न्त्रता और अधिकार प्राप्त हो सके । यह तभी सम्भव है जब नए 
सम'ज की रचना का आधार अहिंसा हो । बापू की दृष्टि में उसका 
उपाय तो यही है कि शक्ति ओर अधिकार के वर्तमान रूप का विघटन 
हो जाय । जबतक यह न होगा तबतक मानवता मुक्त न होगी । फल्नतः 
गाँधी के लिये शक्ति ओर अधिकार के वर्तेमान रूप का विघटन ही 
लक्ष्य है। उप्तका रचनात्मक कायक्रम अथवा सद्डर्षात्मक कार्य-पद्धति 
दोनों ही इसी लक्ष्य को सामने लेकर सच्वालित हैं। दोनों साधन हैं 
जिनके द्वारा वह्‌ उपयुक्त साध्य की सिद्धि करना चाहती है। वह 
शक्ति ओर अधिकार से लड़ता है इसीलिये, वर्तेमाम को विघटित 
करना चाहता है ओर इसीलिए नये समाज की रचना भी करता है, 
ऐपी जिसमें शक्ति और अधिकार का केन्द्रित रूप रह हीन सके। 
ऐसी स्थिति में शक्ति और अधिकार को ही साधन बनाकर नई रचना 
करने की पद्धति वह अपना ही कैसे सकता है। उसकी तो सारी 
पद्धति ही साड्जगेपाड़ एक ऐसे महान्‌ प्रयोग के रूप में प्रस्तुत है, जिसमें 
शब्र और अधिकार का बहिष्कार करके शमस्र और अधिकार के विघ- 
टन की चेष्टा की गयी हे । ५ 

गाँधी जी की सामाजिक कल्पना केन्द्रवाद के सम्पूण वित्र्जन 
ओर विघटन में समाप्त होती है, क्‍योंकि उनकी दृष्टि में मानव की 
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सवथा मुक्ति उसके बिना सम्भव नहीं दिखाई देती। इसी कारण वे 
समाज का सह्बटन ऐसा चाहते हैं और उसे स्वरूप भो ऐसा प्रदान 
करना चाहते हैं कि सामाजिक भवन के निम्नतम सोपान पर विशाल 
जन-वर्ग स्वतन्त्रता का अधिक से अधिक उपयोग कर सके । यह उसी 
स्थिति में सम्भव है जब जन-वर्गे अपने जीवन-सच्ालन के लिये आव- 
श्यक व्यवस्था, योजना और पदार्थों की उपलब्धि में यथा-सम्भव 
स्वावलम्बी हो । उसकी स्थिति ऐसी हो कि उसके जीवन में सामा- 
जिक भवन के शिखर पर स्थित शासनतन्त्र को हस्तक्षेप करने का अवब- 
सर कम से कम मिले। इस प्रकार जड़ से स्वतन्त्रता अछूरित हो, 
बह क्रमशः ऊर्ध्वाभिमुखी होकर विकसित होती चले और ऐसी स्थिति 
उत्पन्न करती जाय कि केन्द्रित तन्त्र अधिकाधिक निष्क्रिय होता चला 
जाय। गाँधी जी मानते हैं कि मूंल जब स्वतन्त्र और सुव्यवस्थित होगा 
तभी समाज के अजद्भ-्प्रत्यदड् का स्वाभाविक विकास हो सकेगा | उसके 
सभी दल की कल्पना उसी स्थिति में साकार रूप ग्रहण कर सकती है। 
यही कारण है कि गाँधीजी सामाजिक, आर्थिक तथा राजनीतिक क्षेत्र 
में विकेन्द्रीकरण के अभिलाषी हैं। शक्ति और अधिकार का बविकेन्द्री- 
करण हो, स्वाथ ओर हित का विकेन्द्रीकरण हो, पूँजी और उत्पादन 
के साधनों का विकेन्द्रीकरण हो । विकेन्द्रीकरण हो इसलिये कि शोषण 
ओर दल्लन का अन्त हो, समाज का प्रत्येक वर्ग ऐसी स्वतन्त्रता प्राप्त कर 
सके जिसमें जीवन का सम्बालन करने के लिये किसी का मुखा-पेक्षी 
न रह जाय और न किसी वर्गे-विशेष का हित किसी दूसरे वर्ग के 
विकास में ओर उसके हित में बाधक हो सके। गाँधी मानता है कि 
आशिक स्वतन्त्रता के बिना सामाजिक स्वतन्त्रता का उदय होना सम्भव 


नहीं हे । यह आशिक स्वतन्त्रता उसी समय सम्भव है जब जन-समाज 
जीवनयापन के लिये परावत्वम्बी न रह जाय, जब उसे नितान्त आव- 


श्यक पदार्थों के लिये किसी भिन्न सत्ता पर आश्रित रहना न पड़े और 


जब उत्पादन के साधन तथा उसकी व्यवस्था के सम्बालन का अधिकार 
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उसी के हाथ में रहे । जबतक यह नहीं होता तबतक आर्थिक स्वत॑- 
त्रता भी नहीं होती और मनुष्य जबतक अथ की दृष्टि से पराधीन 
है तब तक उसकी सामाज्ञिक और राजनीतिक परतन्त्रता भी अनि- 
वाय है । 

उत्पादन की आधुनिक यान्त्रिक प्रणाली में जन-समाज की यह 
आर्थिक स्वतंत्रता छुप़ हो गयी है। यही कारण है कि लोकतंत्र छोक- 
तंत्र की संज्ञा पाकर भी छोकरवातंत्रय का साधक न बन सका । आर्थिक 
पराधीनता में पड़े जनवग की स्वतंत्रता की कल्पना ही आकाश कुसुम 
की भाँति निमू छ है। गांधी इसी कारण छोक की आर्थिक स्वाधी- 
नता के आधार पर रसमाज-रचना का प्रवततक है। उसकी दृष्टि में 
आर्थिक स्वतंत्रता का एकमात्र अथ यही हो सकता है कि जनता जीव- 
नोपाय के लिए मौलिक पदार्थों की प्राप्ति में, अर्थात्‌ भोजन, वस्र और 
आश्रय के संबंध में, यथासंभव आत्मतुण्ट और स्वावलम्धी हो । इस 
लक्ष्य की पूर्ति के छिए गांधीजी जो उपाय बताते हैं बह यही है कि 
यांत्रिक पद्धति से होने बाली केन्द्रीभूत उत्पादन पद्धति का विकेन्द्री- 
करण इस प्रकार कर दिया जाय कि उत्पादन के साधन विकेन्द्रित हो 
जायें और केन्द्रीकरण की जो प्रवृत्ति चतुर्दिक व्याप्त हो रही है और 
जो सारे अनर्थो' की जड़ हो गयी है, अवरुद्ध हो जाय । 

चर्खी गाँवीजी की इसी विचारधारा की साकार प्रतिमा और 
सांकेतिक प्रतीक है। वह आधुनिक यन्त्रवाद के विपयय के रूप में 
जगत्‌ के सम्मुख प्रस्तुत हुआ है, जिसके द्वारा गाँवीजी अपनी कल्पना 
को व्यक्त कर रहे हैं | वह उत्पादन की नई शेली का सूचक चिन्ह है, 
जिसके अवलम्बन से बापू मानव-समाज की न केवछ बतमान पीड़ा 
के निराकरण की आशा करता है प्रत्युत उसके द्वारा भावी समाज 
की रचना का काय सम्पादित करना चाहता है। चर्खा वास्तव में 
उत्पादन-क्रिया के विकेन्द्रीकरण की नीति का प्रतिनिधित्व कर रहा 
है जिस पर गाँधीजी की आर्थिक, सामाजिक और राजनीतिक कल्पना 
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आश्रित है । चर को लेकर वे विकेन्द्रित उत्पादन-प्रणाढी का ही प्रयोग 
आरंभ करते हैं पूंजीवाद जिस मौलिक कारण का परिणाम है उसका 
मौलिक परिहार इस प्रयोग की सफलता पर ही निभर करता है। 
यदि प्रयोग सफछ हो तो उसका परिणाम क्‍या होगा इसकी कल्पना 
कर छेना कठिन नहीं है। पाठक विचारपूबक देखें कि यदि कल- 
कारखानों के द्वारा होने वाढी उत्पादन की क्रिया का स्थान कुटीर- 
उद्योग की विकेन्द्रित प्रणाल्ञी ग्रहण कर छे तो आज उत्पादन के साधनों 
पर जो अनुत्पादक वर्ग की प्रश्नुता स्थापित हो गयी है, उसे समाप्त 
कर देना अति सरछ हो जायगा । उस दशा में उत्पादन के साधनों पर 
उसका अधिकार स्थापन सरछ हो जायगा जो वस्तुतः उत्पादक है। 
कुटी र-उद्योगों की विशेषता यह है कि उनके द्वारा अत्यधिक उत्पादन 
उस केन्द्रीमूत रूप में सम्भव न होगा, जिसके द्वारा व्यावसायिक 
पूँजीवाद का पोषण और परिवधन होता रहता है। क्‍ 
सम्पत्ति का वितरण यदि श्रम के अनुपात में होने छगे तो उस 
स्थिति का अन्त हो जायगा जिसके एक ओर धन की महिमा और 
ऐश्वय की पताका फहराती दिखाई देती है और दूसरी ओर अभाव 
का बीसत्स नतन होता रहता है। आज आर्थिक अप्तमानता का जो 
विष समाज को जजर किए दे रहा है और जो दिन-द्नि बढ़ता तथा 
विकराछ होता जा रहा है, तब अवरुद्ध होता दृष्टिगोचर होगा जब 
हस्तकोशछ और ग्रामोद्योग में कछ-कारखानों की भाँति आवश्यकता 
से कहीं अधिक उत्पादन संभव न होगा और जब उत्पन्न पदार्थ बहु- 
संख्यक उत्पादकों की वितरित संपत्ति के रूप में रहेंगे। जब पूँजी 
शोषण का कारण न बनी रह सकेगी तब यदि वह पूँजीपतियों के 
उपभोग का साधन बनी भी रह जाय तो भी'समाज की दुर्दशा का 
आधार ओर स्रोत न हो सकेगी। पूँजी यदि शोषण का साधन न बन 
कर केवल उपभोग की वस्तु बनी रह जाय तो उसका उत्तरोत्तर छीजते 
जाना अनिवाय है। निष्क्रिय पड़ी पूँजी क्रमशः पूँजीपति के भोग के 
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द्वारा वितरितही होती जायेगी। उसके सिवा सरकारी कानून क्षीणता 
की ओर पूजी की इस गति को अधिक तीज्र कर दे सकेगे, क्योंकि 
चंधानिक विधि से उसका बड़ा अंश सावजनिक कोप में जन-हिताय 
पहुँचाया जा सकेगा। विकेन्द्रित उत्पादन की प्रणाली में आर्थिक 
असमानता को दूर करने की क्षमता बहुत बड़ी सीमा तक दिखाई 
देती है | उम्र वग-सेद की परिधि को ऋमश: संकुचित करने में भी 
वह समथ ज्ञात होती है | 

केन्द्रित तंत्र-सत्ता की जड़ तो उप्ती समय हिल जायगी जब उस 

द्‌ के 

वग के हाथ से उत्पादन के साधनों का स्वामित्व और उत्पादन की 
प्रक्रिया के सद्बाछऊन का अधिकार निकछ जायगा जो सम्प्रति यंत्रवाद 
ओर पूजीवाद के कारण उनका अधिकाड़ी बना हुआ है । उत्पादन-प्रणाढी 
ओर उसके साधनों के विकेन्द्रीकरण से यदि पूँजीबादों हित का छोप 
होगा तो शक्ति ओर अधिकार के केन्द्रीकरण की आवश्यकता भी कम 
हो जायगी और मप्रवुद्ध तथा आत्मावछम्बी जन-समाज क्रमश: अपने 
अधिकार और स्वत्व पर आरूढ़ होता चलेगा। बापू के कल्पनानु पार 
बिकेन्द्रिव उत्पादन की प्रणाछी में न सुदूर के बाजारों की छाछसा 
उत्पन्न होगी और न भूप्रदेश मा खपाने के छिए अपेक्षित होंगे । इस 
प्रकार साम्राज्यवाद के उदय के कतिपय कारणों में एक इस अति 
प्रमुख कारण का तिरोभाव स्वभावतः हो जायगा, जो आक्रमण- 
शीछता और हिंसा की आवश्यकता तथा उमग्रता का बहुत कुछ लछोप 
करने का कारण होगा। 


अन्तर्राष्ट्रीय शान्ति, सुब्यवस्था ओर सहयोग के छिए बिकेन्द्रित 
उत्पादन की पद्धति और उसके आधार पर स्थापित अथ नीति के 
सिवा कोई दूसरा माग दिखाई नहीं देता। अत्यधिक उत्पादन, चाहे 
वह स्वतंत्र प्रतिहवन्द्रिता के सिद्धांत के अनुसार व्यक्तिगत रूप से होता 
हो अथवा अधिनायकवादी देशों की भाँति सरकार द्वारा नियंत्रित हो, 
विदेशी बाजारों की खोज के छिए जगत्‌ के ओद्योगिक राष्ट्रों को रत्र- 
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भावतः और अनिवायत:ः अग्रसर करेगा ही । यह अवस्था जब तक 
हेगी तब तक भयावने नर-संहार और रक्तपात के मार्ग का अवबरोध 
न होगा । दुनिया का गत दो शताब्दियों का इतिहास और मानव- 
समाज का अनुभव इसी सत्य को सिद्ध कर रहा है । गत महायुद्ध हो 
अथवा वतमान महासमर दोनों का मौछिक कारण यही था कि 
पदार्थों के उत्पादन की प्रक्रिया इस लछिए नहीं होती थी कि उससे 
मनुष्य की आवश्यकताएँ पूण हों बल्कि इस छिए होती थी कि उसके 
द्वारा मुनाफा कमाया जाय और सारे जगत्‌ का यथासंभव शोषण 
किया जा सके | 


गाँधीजी ऐसी अथ नीति के संचाहून के पश्षपाती हैं जिसमें उत्पा- 
. दन केवछ आवश्यकताओं की. पूर्ति की दृष्टि से संभव हो, जिसमें जगत्‌ 
के राष्ट्र आत्मतुष्ट तो हो सकें, पर अपने उत्पन्न पदार्थो' की अकल्पित 
राशि को बेचने के लिए जगत्‌ के बाजारों पर छापा मारने की आव- 
चयकता समझें | आज तो न केवर उत्पादन की क्रिया ओर उसके 
साधनों का दुरुपयोग हो रहा है प्रत्युत मनुष्य के श्रम की महत्ता और : 
पविन्नता नष्ट की जा रही है | कलछ-कारखानों में छगाया गया मनुष्य 
का श्रम ऐसी धारा पकड़ता है, जो मनुष्य को भी यंत्र बना देता है 
और उसकी उस नेसर्मिक कछामयी अन्तःप्रबृति तथा प्रतिमा को लुप्त 
कर देतः है जिसका अधिकारी प्रकृति ने उसे बनाया है। मनुष्य के 
श्रम का उपयोग भी इसलिए नहीं होता कि उसके द्वारा मनुष्य-समाज 
की सहायता की जा सके, जीवन के लिए उसकी नितान्त आवश्यक- 
ताओं को पूर्ण करके उसे अभाव के कष्ट से मुक्त किया जा सके, 
अपितु उसका उपयोग इस हक्ष्य को छेकर हो रहा है कि अधिक से 
अधिक मनुष्य का दोहन करना संभव हो । न केवछ व्यापक 
जन-समाज दोहित द्ोता है वरन बह श्रमिक जिसके श्रम से अश्न- 
' मिक छाभ उठाता है, स्वयं दलित और दोहित होता है । विज्ञान 
की सहायता पाकर मलुष्य कोयछा, छोहा, पानी और विद्यतत्‌ 
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की जड़ शक्तियों का दुरुषयोग आँख मूद कर, अपने छोस 
की पिपासा को शानन्‍्त करने में तो कर ही रहा है, साथ-साथ 
मनुष्य की चेतन-शक्ति का भी भयानक दुरुपयोग किया जाय 
यह क्‍या मनुष्यता का ही अपमान नहीं है ? आज तो मानव-श्रम का 
घृणित निरादर भी हो रहा है। जड़-शक्तियों से काम लेने में अन्धा 
हुआ मनुष्य चेतन-मनुष्य के श्रम की उपेक्षा करता है। और उसे 
बेकार बनाता जा रहा है । इस अनथकारी अवस्था का अन्त तो होना 
ही चाहिए । गाँधी आज श्रम का दूसरा सल्यांकन करने के लिए अग्रसर 
हुआ है। वह मनुष्य के श्रम की महत्ता और पवित्रता को प्रतिप्लित 
करना चाहता है। श्रम करना आदरणीय हो और साधन हो मनुष्य 
की स्वतंत्रता और मुक्ति का। वरन्‌ श्रम का उपयोग इस लिए न हो 
पावे कि मलुष्य मनुष्य का दोहन करके मनुष्यता का कर्ंक वने, वरन्‌ 
श्रम हो इसलिए कि प्रत्येक व्यक्ति जीवन-संचालन के छिए आवश्यक 
पदार्था' की प्राप्ति में परमुखापेक्षण और १परावलंबन की असह्ा 
स्थिति का शिकार न हो कर आत्मतुष्ट हो सके । इस स्थिति को छाने 
के लिए ही यह आवश्यक है कि समाज में एसी अथनीति हो और 
ऐसा हो उसका आर्थिक संघटन जिसका आधार शोपण पर नहीं 
स्वतन्त्रता पर हो । यही एकमात्र माग है जिसके द्वारा बह वर्ग जो 
आज मुह के बढ पड़ा धरा-चुम्बन कर रहा है, उत्थित किया जा 
सकेगा । श्रम की इस मौछिक कल्पना को मानव-समाज के आर्थिक 
संघटन का आधार बनाना गाँधी की दृष्टि में आवश्यक है। आध- 
निक यन्त्रवाद इस कल्पना के अभाव का ही प्रतीक है जिसने उन परि- 
स्थितियों का प्रजनन किया है जो समाज को क्षत-विक्षत कर रही हैं । 
गाँधी की विकेन्द्रित उत्पादन की प्रणाली और उत्पादन के साधनों के 
विकेन्द्रीकरण के सिद्धान्त का आधार वास्तव में यद्दी दृष्टि और 
भावना है | 


अवच्य ही विकेन्द्रीकरण की इस विचाघारा का अथ यह होता है 
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कि गॉँघीजी उत्पादन को आधनिक यान्त्रिक प्रणाली के परित्याग कीः 

य दे रहे हैं। कहा जा सकता है कि वे उसके सवथा विरोधी हैं| यह 
सच है कि बापू इस प्रणाली के विरुद्ध विद्रोह करते है पर उनके विरोध 
के स्वरूप को समझ लेना आवश्यक है। उनका विरोध यन्त्र से 
उतता नहों हे जितना आधुनिक थयमन्त्रवाद' से है। इन दोनों में गांधी 
जी महान्‌ अन्तर देखते हैं और जहाँ पहले को एक सीमातक ग्रहण 
कर ढेने के लिए राजी भी हो जाते हैं वहाँ दूसरे के सम्पूण विलोप से 
कम में सन्तुष्ट नहीं द्वोते । उनकी दृष्टि में यन्त्र का अस्तित्व मनुष्य के 
लिए है जिसका उपयोग मनुष्य के सुख ओर कल्याण के साधन के 
रूप में ही हो सकता है| जबतक इस दृष्टि से केवछ साधन के रूप में 
यन्त्र का उपयोग किया जाता हो तबतक आवश्यकतानु सार एक सीमा- 
तक उचित सामंजस्य की स्थापना कर के यन्त्र का उपयोग करना 
बॉछनीय हो सकता है | पर जब यन्त्र स्वयं ही साध्य हो जाय, जब 
स्वतः मनुष्य उसके लछिए साधन बना दिया जाय ओर जब वह छोभ 
ओर लू पर, शोषण और स्वाथ पर, दछन और दासता पर प्रतिष्ठित 
हो जाय तब वह यन्त्रवाद का स्वरूप ग्रहण कर लेता है। उस समय 
उसके पीछ एक निरिचत विचार-धारा प्रवाहित होने छगती है, जो 
हिंसा ओर आक्रमणकारिता का प्रजनन करती है । 


उस समय वगहित और वर्गप्रभ्रुता के दो तटों के बीच से यह धारा' 
बहती दिखाई देती है जिससे मानवता अभिशप्त होने छगती है। 
गाँधी वस्तुतः इस यन्त्रवाद का ही विरोधी है। गाँधीजी के शब्दों में 
ही उनके विचार पर दृष्टिपात कीजिए । वे कहते हैं “मैं यन्त्र का यंत्र 
के रूप में विरोधी नहीं हूँ। में भछा ऐसा विरोध कैसे कर सकता हूँ, 
जब यह जानता हूँ कि मनुष्य का शरीर भी एक अति जटिल किन्तु 
कोमल यन्त्र के सिवा कुछ नहीं है| चर्खा भी तो एक प्रकार का यन्त्र 
ही है। फछत: मेरा विरोध यन्त्र से नहीं पर उस उन्माद से है जो 
यन्‍्त्रों के छिए उत्पन्न हो गया है। आज तो कहा यह जाता है कि 
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यन्‍्त्रों के द्वारा मनुष्य का श्रम बचाया जाता है पर श्रम बचाने की 
झक इतनी बढ़ जाती है तथा उत्तरोत्तर बढ़ती जा रही है कि लाखों 
मनुष्य बेकार होते जा रहे हैं और भूखों मरने के छिए असहाय छोड़ 
दिए जाते हैं |” 

“में चाहता हूँ कि मनुष्य के समय और श्रम की रक्षा की जाय। 
पर उसके साथ ही यह भी चाहता हूँ कि समाज क्रे एक छोटे से वर्ग 
के समय और श्रम की ही रक्षा न की जाय प्रत्युत व्यापक जन-ममाज 
उससे सुरक्षित हो। मैं यह भी चाहता हूँ कि धन और सम्पत्ति का 
संकलन केवल मुट्ठी भर छोगों के हाथों में न हो वरन्‌ दूसरे सभी 
उसके हिस्सेदार बन सकें। आज तो स्थिति यह है कि यंत्र उन थोड़े से 
लोगों का सहायक है जो करोड़ों की छाती पर जम कर. बैठे हुए हैं । 
यन्‍्त्रों के पीछे जो उत्पेरणा है बह अ्रर्म बचाने के छिए उदार-भावना 
नहीं किन्तु छोम की भयावनी वासना है। “यन्त्रवाद! के इसी स्वरूप 
के विरुद्ध अपनी सारी शक्ति से युद्ध करने के छिए में बद्ध परिकर हूँ |? 
उपयु क्त वाक्यों में गाँधीजी की दृष्टि स्पष्ट है। पूँजीवाद? यन्त्रवाद का 
ही विकसित रूप तथा परिणाम है। यदि उसका विलोप करना है तो 
यन्त्रवाद का विछोप करना होगा जिसका एकमात्र उपाय उत्पादन के 
साधनों को विकेन्द्रित कर देना है। इसी से उत्पादन की प्रणाली विके- 
निद्रित हो जायेगी और नयी शेली ग्रहण करेगी | चर्खा में यही विचार- 
धारा प्रतिष्ठित है । जिसके द्वारा गाँधी समाज का आधार ही बदल 
कर ऐसी रचना करना चाहता है, जिसमें अहिंसा का समावेश होता 
हो ओर मनुष्य की पराधीनता और दोहन का अन्त होता हो । आज 
जगतू को निष्पक्ष हो कर बापू की इस पद्धति पर विचार करना 
 होगा। यह देखना होगा कि पूँजीवाद के विघटन के छिए और 
मनुष्य-समाज की वतमान दुरवस्था को दूर करने के लिए जो भी 
उपाय उपस्थित किए जा रहे हैं उनकी अपेक्षा बापू की पद्धति अधिक 
मोलिक, प्रभावकर और अधिक उपयुक्त है अथवा नहीं । विशेष कर 
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ऐसे समय जब कछ-कारखानों से संभूत सभ्यता आकाश से अग्नि 
वर्षा करके उन्हीं कछ-कारखानों को नष्टकर रही है, जब महान औद्यो- 
गिक देशों के औद्योगिक केन्द्र उध्वस्त करके धूछ में मिलाए जा रहे हों 
ओर जब ये कछ-कारखाने विनाश में अख्न-शम्त्र प्रस्तुत करने के कारण 
हो रहे हों तब क्या यह अपेक्षित नहीं है. कि मनुष्य एक बार उछठ 
कर पीछे दृष्टि डाडे और देखे कि उसने अपनी मूढ़ता से अपने को 
कहाँ पहुँचा दिया है। उसने जो स्थिति पेदा कर दी है क्या उससे 
मुख मोड़ने का समय नहीं आया और क्या गाँधी इस जटिल भूल- 
म्ुलेया से निकछने का माग उपस्थित नहीं कर रहा है ? 


विकेन्द्रीकरण-समस्या का हल 


आज के जगतू में वह युग आया है जब भावी विश्व की व्यत्रस्था 
का निर्माण करने के लिए चतुर्दिक योजनाओं को उपस्थित करने की 
धूम मची हुईं है । जगत्‌ किसी न किसी प्रकार के नये आयोजन की 
आवश्यकता का अनुभव कर रहा है। ऐसे समय में गाँधीजी की 
विकेन्द्रीकरण को विचारधारा जगत्‌ के सामने प्रस्तुत हुई है। एक 
समय था जब उनके विचार उपहास्य समझे जाते थे। चखो और 
ग्रामोद्योग को उनकी योजना ऐसी पुरानी और दकियानूस बात समझी 
जाती थी जो आज की स्थिति में असंख्कृत और मध्ययुगीय ज्ञात होती 
थी । पर आज उस स्थिति में परिवतन हो चढा है। योजनाओं के 
इस युग में विकेन्द्रोकरण को विचारधारा के छिए सवथा स्थान न 
होने की बात नहीं रही | महान औद्योगिक देशों के विचारक ओर 
अथंशास्री भी उसकी तरफ दृष्टिपात करने के छिए बाध्य होने छगे 
हैं। अमेरिका के हेनरीफोड ऐसे उद्योगपति और महान्‌ पूँजीपति भी 
अपनी योजना में बिकेन्द्रित उत्पादन की प्रणाली को स्थान देने को 
बाध्य होने छगे हैं। उनके मत से “ऐसे पदार्थों का निर्माण, जिसका 
उपयोग सारे देश में सबत्र प्रायः सब के द्वारा होता हो, सारे देश 
विकेन्द्रित रूप से उत्पन्न किए जाय ताकि जनता की क्रयशक्ति का 
वितरण अधिक समरूप से हो सके ।” 
इसी प्रकार ग्रेटज्रिटेन के प्रसिद्ध अथशास्त्री प्रोफेसर 'कोल' छिखते 
हैं कि “प्रामोद्योग के रूप में वल्चन-व्यवसाय को उन्नत करने का जो प्रयत्न 
गाँधी कर रहे हैं। उसे झक समझना अथवा अतीत के पुनरुद्धार के 
'लिये उत्सुक प्रयास मानना मखता होगी। वह सजीव और व्याव- 
'हारिक उपाय है आमीण जनता को गरीबी को दूर करने तथा उसके 
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जीवन-स्तर को उन्नत बनाने का इड्डलेंड और अमेरिका के अनेक 
विचारकों के ऐसे मत यहाँ उद्धत किए जा सकते हैं जिसमें स्पष्टतः यह 
भावना प्रदर्शित है कि आधुनिक जगत्‌ की समस्याओं को हछ करने के 
लिए विकेन्द्रित अथनीति अपनाने के सिवा कदाचित्‌ कोई दूसरी गति 
नहीं है। 'काउन्ट कैलेरगी” अपने प्रसिद्ध ग्रन्थ “टोटेलिठेरियन स्टेट 
अगेन्स्ट मैंन” में छिखते हैं कि “युद्ध और हिंसा से विक्षत हुई वसु 

न्धरा के सारे कष्टों के परिहार का अन्तिम और एकमात्र उपाय 
कादाचित्‌ विकेन्द्रित सहयोगमूछक ग्रामीण सभ्यता के सिवा दूसरा 
नहीं |! ध्यानपुवऋ यरोप ओर अमेरिका पर दृष्टिपात कीजिए तो यह 
दिखाई पड़ेगा कि विकेन्द्रित और सहकार सिद्धान्त पर स्थापित 
आर्थिक संघटनों की ओर उन देशों का ध्यान धीरे-बीरे किन्तु इृढ़ता 
के साथ बढ़ता चला जा रहा है | 


चीन में तो औद्योगिक सहयोग-समितियों के द्वारा विकेन्द्रित 
उत्पदन-पद्धति ने जो सफछवा पाई है और जो क्षमता प्रदर्शित की है 
वह आज जगत्‌ के छिए आइचयजनक हो गई है। जापानी आक्रमण 
के बाद चीन आवश्यक पदार्थों की प्राप्ति में असमथ होने छगा था । 
उसे युद्ध के लिए सेनिक सामग्री चाहिए थी, अख-शख की आवश्यकता 
थी और सबसे अधिक देश की जनता के जीवन की रक्षा के छिए 
नितान्त रूप से अपेक्षित पदार्था' को प्राप्त करने का प्रश्न था। चीन 
में यरोप का प्रभाव धीरे-धीरे बढ़ चुका था और वहाँ कछ-कार- 
खानों से उत्पत्ति होने भी छगी थी। पर जापानी आक्रमण के बाद 
ये कल-कारखाने बहुत कुछ आकाशीय बम-वर्षा से नष्ट हो गये ओर 
बहुत से शत्रुओं के हाथ में पड़ गए। वर्षों तक चीन को बाहरी दुनिया 
से रत्ती मर भी सामान नहीं मिलता था। इंगलण्ड और अमेरिका 
जो उसकी सहायता कर सकते थे, जापानी आक्रमण का विरोध 
करते हुए भी जापान को प्रसन्‍न करने के लिए चीन को सामान देने 
से अस्वीकार कर रहे थे ! 


श्श्५्‌... विकेन्द्रीकरण-समस्या का इल 


बर्मा रोड तक बन्द कर दी गयी थी, फिर सामान भेजना दूर रहा । 
ऐसी स्थिति से चीन भयावने संकट में पड़ गया | उसके सामने भारी 
समस्या थी | जापानी आततायियों से वह अपनी रक्षा करे तो कसे 
करे । चीनी देश-भक्तों का ध्यान सहसा अतीत के अपने उन मृतक- 
प्राय उद्योगों को ओर गया जो किसी जमाने में गाँव-गाँव की झोपड़ियों 
में फेले हुए थे | इन्हीं व्यवसाओं के द्वारा शताव्दियों तक चीनी राष्ट्र 
न केवछ अपने देश की आवश्यकताओं की पूर्ति करता था वरन्‌ 
दुनिया के सुदूर प्रदेशों के छिए उन्हीं कुटियों में बने माल का निर्यात . 
भी करता था। थीन ने देखा कि वही सरणोन्मुखी पद्धति उसके जीवन 
की रक्षा करने का एकमात्र उपाय हो सकती है। अपनी स्वतन्त्रता 
की रक्षा और आझाक्रमणकारी का विरोध करने का हृढ़ संकल्प छेकर 
चीनी देशभक्त उक्त व्यवसाय के पुनरुज्जीवन के महान काय में संलग्न 
हो गए । वहाँ के अथशाश्ली, वज्ञानिक, विंचारक और चतुर तथा 
प्रवीण शिल्पी उसके छिए उचित योजना बनाने ओर उसे सजीब 
कर देने में जुट पड़े । 


” परिणामतः कुछ वर्षों में ही विशाछ चीनी भू-आ्रदेश में ग्रामोद्योग 
को सहयोग-समितियों के रूप में उत्पादक की महती प्रक्रिया का जाल 
सा बिछ गया । उसी का फछ यद्द है कि विदेशों से सहायता न पाते 
हुए भी चीन ने वह अजेय शक्ति प्राप्त की जिसके सम्मुख प्रचण्ड बल 
शील जापानी साम्रज्यवादियों का सेनिक बल पंगु सिद्ध हो गया। 
चीन के उद्योग सुदुर भावों की टूटी-फूटी झोपड़ियों में चछते रहते हें, 
जिन पर न बमवर्षा का असर होता है और न जिनके शत्रु के हाथों में 
पड़ने का खतरा है। जब कभी शत्रु सन्निकट दिखाई देता है तो कुटीर, 
व्यवसाय में छगे उत्पादक अपने थोड़े से ओऔजार और कलरू-पुर्जों कीं 
गठरी बाँध कर वहाँसे डोलछ जाते हैं और पुनः किसी दूसरे स्थान पर 
छोटी-मोटी झोपड़ी डाछ॒ कर अपना काम शुरू कर देते हैं। चीन के 
इस महाप्रयोग ने दुनिया की आँखें खोछ दी हैं । जहाँ विशाल कल- 
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कारखानों ओर बड़े उद्योगों की हड्डियाँ युद्धकाल में चूर हो गयीं, जहाँ 
ये कलू-कारखाने शत्रु के हाथ में पड़ कर उन्हीं देशों के छिए संघातक 
सिद्ध हुए, जिनकी वे सम्पत्ति थे, बहाँ जगत्‌ से किसी प्रकार की सहा- 
यता न पाकर भी चीन जापान की रणवाहिनी के दुद्दौनन्‍्त दनन्‍्तों को 
तोड़ने में समथ हुआ । 
आज विकेन्द्रित उत्पादन पद्धति और ग्रामोद्योग को इतनी 

शक्ति, इतनी समथता और इतनी क्षमता का प्रदशन ज्वलन्त रूप में 
- हो चका है तो फिर उसकी उपादेयता उपयुक्तता तथा वांछनीयता में 
सन्देह करने का साहस किसे हो सकता है ? इतना ही नहीं बरन्‌ जब 
विचार ओर सिद्धान्त की दृष्टि से भी 'यान्त्रिक उद्योगवाद' के गढ़ यरोप 
के विद्वान यह अनुभव करने छगे हैं कि जगत्‌ की समस्या का हल 
कदाचित्‌ विकेन्द्रित ग्राम्य अथनोति और संस्कृति में ही है, तब भा 
गाँधीजी के विचारों का उपहास करने की ध्रृष्टता दिखाना कहाँ संभव 
रह गया है ? छेसछाट होगबेन और प्रोफेसर हक्सले ऐसे प्रसिद्ध 
विद्वान और ग्रंथकार जब यह कहने छगे है. कि “मानव-समाज की 
रक्षा के लिए तथा वेज्ञानिक ओर सांस्कृतिक दृष्टि से भी जन-संकुछ 
नगरों से मुख मोड़कर ग्रामीण अथनीति और सभ्यता को अपनाने 
के सिवा कदाचित्‌ दूसरी गति नहीं है” तो उस समय गाँधीजो की 
दूरद्शिता, यथाथवादिता तथा व्यावह्ारिकता में संदेह करने और 
उन्हें काल्पनिक, अतीत-पूजक कहकर हंसी उड़ाने का दुराग्रह करने 
में कोन बुद्धिशीक ओर निष्पक्ष व्यक्ति संडग्न होगा ? जिस बात को 
आज का विद्वत्समाज अनुभव करने छगा है, जिसकी उपयुक्तता 
आज सिद्ध होने छगी है उसकी ओर जगतू का ध्यान बीसों वर्ष पूव 
आक्ृष्ट करने वाले गाँधीजी ही हें । 


पर गाँधीजी के विचारों के सम्बन्ध में कुछ बातें ऐसी हैं. जिन्हें 
विशेष रूप से समझ लेना आवश्यक है । यद्यपि यरोप और अमेरिका 
में बिकेंद्रित उत्पादन पद्धति और अथनीति की ओर रूझान प्रकट हो 
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चढा है और यद्यपि चीन में उस पद्धति की शक्ति तथा सफछता का 
प्रदशन भी हो चुका है और यद्यपि ये बातें गाँधीजी के विकेन्द्रीकरण 
के सिद्धान्त की साधारणता तथा ग्रौढ़ता को सिद्ध करती हैं तथापि बह 
जो कुछ कहते है और कहने के पीछे उनकी जो दृष्टि है वह उपयु क्त 
विचारों को तथा प्रयोगों से कहीं अधिक दूर जाती है। दूसरे छोग 
जो जिकेन्द्रीकरण की बात करते हैं वे अति संकुचित दृष्टि छेकर ही 
करते हैं | कोई यह समझ कर विकेन्द्रित उत्पादन प्रणाली का समर्थन 
करता है कि उससे बेकारी की समस्या कुछ दूर तक हछ हो जायगी 
तो कोई यह समझ कर उसका पक्ष ग्रहण करता है कि गरीब किसानों 
को प्रति दिन अपना काम करते हुए भी दो पैसे अधिक मिल जायेंगे 
जिससे उनके जीवन का स्तर नाममात्र को ही सही, पर कुछ न कुछ 
ऊचा हो जायगा। 


यूरोप के महान्‌ कल-कारखानों में देश की जन-संख्या का एक अति 
छोटा-सा भाग ही छग पाता है। साथ ही आजकल 'रशेनलछाइजेशन' 
के नाम से थोड़े से श्रम में उत्पादन अधिक से अधिक करने की उत्सु- 
कता में यन्त्रों में तरह-तरह के सुधार करके उनकी उत्पत्ति-शक्ति कई 
गुना बढ़ा देने की जो शतानी प्रवृत्ति और उन्माद छा गया है उससे 
बेकारों की संख्या दिन प्रति दिन बढ़ती ही चछी गई है। यह स्थिति 
स्वयं पूंजीवादी अथनीति के लिए भयावह हो गई है। इससे बचने 
के लिए उद्योगपति छोग विकेन्द्रित उत्पादन प्रणाली को भी छोटा-सा 
ओर गौण स्थान प्रदान करने की बात सोचने ढछगे हैं, जिसमें वे 
बकारी की समस्या को कुछ दूर तक हल करके उस खतरे से अपनी 
रक्षा कर सके जो उन्हें निगल जाने के छिए मुंह बाए सामने खड़ी है। 


चीन ने भी जो महाप्रयोग किया वह इसीलिए किया कि उसके 
पास अपनी रक्षा के लिए सिवा ग्राम-उद्योगों के दूसरा कोई साधन 
उपलब्ध नहीं था । न बाहर से सहायता मिछ सकती थी न इतनी 
पूँजी थी कि नये कछ-कारखाने खोल सकता और न उनकी स्थापना 
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के छिए आवश्यक सामान बाहर से आना संभव था । यह मानते हुए 
भी कि उपयु क्त समस्याओं का उत्पादन की विकेन्द्रित पद्धति और 
ग्राम-डद्योगीं के द्वारा हछ हो जाना छोटो बात नहीं है ओर इतना भी 
उसके महत्त्व को सिद्ध कर देने के छिए काफी है, यह कहना पड़ता 
है कि गाँधीजी उसे केवछ तात्काछिक प्रइनों को एक सीमातक सुल्या 
देनेबाला गौण साधनमात्र नहीं समझते । विकेन्द्रीकरण के सिद्धान्त के 
पीछे उनकी महती विचारधारा प्रवाहित है। उसमें भावी विश्व को 
उ्यवस्था और नव-समाज की रचना के सम्बन्ध में उनकी विशाल 
कल्पना समाविष्ट है। वह उनके दाशनिक ओर वज्ञानिक दृष्टि-कोण का 
परिणाम है, जिसे आधार बनाकर व नई संस्कृति को जन्म प्रदान करना 
चाहते हैं। वे विकेन्द्रीकरण के आधार पर सारी अथ नीति, राजनीति और 
'समाजनीति की रचना करना चाहते हैं। व आधुनिक केन्द्रित व्यवस्था 
को समृल हटाकर उसके स्थान पर विकेनिद्रत पद्धति करना चाहते हैं। 

स्पष्ट है कि उनक छिए विकन्द्रीकरण किप्ती तात्फाहिक समस्या के 
हल का गोण साधन नहीं किन्तु मानव-समाज के भावी संघटन की 
सुदृढ़ बुनियाद है। वे उसी के द्वारा उस सच्चे छोकतन्त्र का उद्धव संभव 
समझते हैं, जिसमें मनुष्य वास्तविक स्वतंत्रता का उपभोग कर सकेगा 
और घरती शोषण तथा निदछन से मुक्त हो सकगी । वे समभते हैं कि 
यदि मानव-समाज की प्रतिष्ठा अहिंसा के आधार पर करनी है तो आज 
उसका उपाय विकन्द्रीकरण के सिवा दूसरा नहीं है । वे यह मानते है 
कि मनुष्य युग-युग से हिंसक प्रवृत्ति का दूसन ओर अहिंसा का समा- 
वेश करने की चेष्टा करता आया है ओर इच्ी चेष्टा में उप्के विकास 
की गति प्रदर्शित है। वे सारे इतिहास को इसी दृष्टि से देखते हैं। बबर 
अवस्था में पड़ा हुआ मानव समाज की रचना करने क छिए अम्रततर 
हुआ इसलिए कि निम्रगंतः उत्तकी अहिंसक बृत्ति अपन्नी ही हिंसक वृत्ति 
का दमन करने की ओर प्रकृत्या अभिमुख हुई । किसी न किसी रूप में 
आरम्भ से छेकर आजतक शासनतन्त्र की आवश्यकता और रचना 
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मनुष्य करता आया है, पर उसमें भी उसका लक्ष्य यही था कि वह 
यथासम्भव जीवन में हिंसा का दमन कर सके ओर न्याय तथा 
नीति, सहयोग ओर सुरक्षा का उदय कर सके | 

संस्कृतियों का जन्म भी मनुष्य के इसी प्रयास का परिणाम रहा 
है। मनष्य की यह चेष्टा आज भी जारी है। यही उसकी गति है 
और यही है उसका निर्धारित पथ। इसी में उसका विकास और 
उसकी प्रगति है। यह सच है कि जिन व्यवस्थाओं को उसने जन्म 
दिया इसलिए कि अहिंसा की ओर अग्रसर करने में सहायक हो व 
ही समय-समय पर हिंसा का प्रवतन करने का कारण हुई हैं। मनुष्य 
के जीवन के मूल में स्थित स्वाथ और हिंसा की प्रवृत्ति उसे पथ से 
भ्रष्ट करती रही है। फलतः व्यवस्थाएँ, विधान और संस्थाएँ दुरुप- 
यक्त होती रहो है । उदाहरणाथ शासन-सत्ता को ही छे लीजिए । 
समाज ने यदि शासक के हाथ में शक्ति ओर अधिकार जड़ेछ दिया 
तो ऐसा इसलिए किया कि बह सामाजिक जीवन में अव्यवस्था, 
हिंसा तथा मत्सन्याय को रोक कर सहयोग, सुव्यवस्था तथा सुरक्षा 
का साधक हो, पर शासन सत्ताएं प्रायः सदा अपने हित में समाज के 
अधिकारों का अपहरण करके ओर हिंसा के द्वारा मनुष्य का दछन 
करके अभिशाप का रूप ग्रहण करती रही हैं । समय-समय पर समाज 
को हिंसा की इस गति को रोकने की चेष्टा करनी पड़ी है । 


पूव के प्रष्ठों में कह चुका हूँ कि स्वयं छोकतन्त्र का उद॒य मनुष्य 
की उस अह्विंसक वृत्ति का ही सूचक था, जो उदीयमान हुआ था 
इसलिए कि तत्कालीन केन्द्रीभूत निरंकुश शासन-सत्ता की शक्ति और 
अधिकार का विकेन्द्रीकरण करके जन-समाज स्व॒तन्त्र किया जाय । पर 
उस धारा का अवरोधन किस प्रकार हुआ और किस प्रकार भयावने 
केन्द्रीकरण ने जन्म छकर मनुष्य को आज की स्थिति में पहुँचाया है 
इसे गत पृष्ठों में बता चुके हैं | गाँधीजी के विकेन्द्रीकरण का सिद्धान्त 
उसी प्रयास का सूचक है, जो मनुष्य सदा करता रद्दा दे और आज 
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भी आधुनिक स्थिति से मुक्त होने के छिए कर रहा है। आधुनिक 
मनुष्य जिस छक्ष्य को प्राप्त करने के छिए माग द ढ़ने की चेष्टा करते 
हुए भी उचित मार्ग नहीं पा रहा है, उसके लिए गाँधीजी विकेन्द्री 
करण के रूप में एक पथ उपस्थित कर रहे हैं | उनके लिए यह पथ है 
जिसका अवरूम्बन करके मनुष्य-समाज अपनी उस विकास की यात्रा 
पर अग्रसर हो सकेगा जो मनुष्य के पथ भ्रष्ट होने के कारण अवरुद्ध 
हो गयी हे । 
ऐसी स्थिति में गाँधीजी का विकेन्द्रीकरण न केवछ बेकारी को 
हल करने का उपाय है ओर न केवल पूँजी के अभाव में कछ-कार- 
खानों की स्थापना न कर सकने के कारण उत्पादन की ऐसी पद्धति 
जिसे बाध्य होकर ग्रहण करना पड़ रहा हो। बेकारी की समस्या तो 
अधिनायकवादी देशों ने केन्द्रित उत्पादन की पद्धति को रखते हुए 
भी बहुत दूर तक हछ करने में सफढता पाई है। उत्पादन को निय- 
न्त्रित कर के ओर 'रशनलछाइजेशन” ( कम से कम श्रम में अधिक से 
अधिक उत्पत्ति करने के लिए यन्त्रों में सुधार की पद्धति ) को धीरे 
घीरे हटाकर अथवा अश्ज-शस्त्रों के निमौण के छिए नये-नये कारखाने 
खोलकर 'टोटलेटेरियन” सरकारों ने बंकारी की समस्या को बहुत दूर 
तक हल कर डाछा हे पर गाँधीजी का छक्ष्य केवत्न बेकारी हछ करना 
नहीं है । उनका आदश यह है कि रोटी के साथ-साथ स्वतन्त्रता भी 
प्रत्येक मनुष्य को उसी म्रकार प्राप्त हो जिस प्रकार प्रकृति ने उसे वायु, 
जलछू तथा प्रकाश प्रदान किया है। मनुष्य के लिए ऐसी कोई भी व्य- 
बसथा उसके सवांगीण अभ्युद्य का साधक नहीं हो सकती जो उप- 
य॒ क्त दोनों बातों को प्रत्येक व्यक्ति के लिए सुरक्षित रख सके । 
अधिनायकवादी देशों ने यदि बेकारी दूर कर के रोटी सुरक्षित क 
दो तो मनुष्य की स्वतंत्रता छीन छी। पूँजीवादी छोकतंत्रता प्रदान 
करने का ढोंग रचा तो उसकी रोटी सुरक्षित न कर सके, जिसके फल- 
स्वरूप मिली हुई स्वतंत्रता भी निरथक हो गई । गाँधीजी बिकन्द्री 
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करण के द्वारा ऐसे समाज की रचना का स्वप्न देखते हैं, जिसमें प्रत्येक 
की रोटी भी सुरक्षित हो और स्वतन्त्रता भी। किसी केन्द्रीभूत व्य- 
बम्था में यह स्थिति सम्भव हो ही नहीं सकती; क्योंकि केन्द्रित सत्ता 
सदा जनाधिकार का अपहरण करने की ओर ही उन्‍्मुख होगी। वह 
अपनी रक्षा के लिए केन्द्रीभूत शस्म-बल का अवलम्बन करने के लिए बाध्य 
है और शम्लशक्ति केन्द्रित होने के बाद अनिवायतः निदलन और हिंसा 
का प्रवत्तेन करेगी। यही कारण है कि गाँधीजी विकेन्द्रीकरण करने के 
पक्तपाती हैं, जिंसमें केन्द्रीमूत शक्ति-सत्ता न रह सके और न जब 
स्वातंत्य का नि्दंलन हो सके। पर इस प्रकार का विकेन्द्रीकरण उसी 
अवस्था में हो सकता है जब जनवग आधिक दृष्टि से स्वतंत्र हो । 
फलत: गाँधीजी स्वावलम्बन के आधार पर उत्पादन की प्रणाली 
का विकेन्द्रीकरण करने की योजना उपस्थित करते हैं। मनुष्य यदि 
आत्मतुष्ट होगा, जीवन की रक्ता के लिए आवश्यक और मौलिक 
म्रियों की उपलब्धि में किसी बाह्य सत्ता का परवश न होकर 
स्वावलम्बी होगा, तभी आर्थिक दृष्टि से स्वतंत्र हो सकेगा। मूल से 
जिस स्वतंत्रता का विकास होगा और मूल में ही जब अधिकार और 
शक्ति का निवास होगा तो दीप-शिखा की भांति ऊध्वामिमुख होकर वह 
शक्ति और अधिकार ऊपर जाते-जाते बिन्दु में ही समाप्त हो जायेगी । 
ऐसी ही व्यवस्था में मनुष्य सुखी ओर स्वतंत्र हो सकेगा। ऐसी ही 
व्यवस्था हिंा के बजाय सहयोग मूलक हो सकेगी । उत्पादन की विके- 
निद्रित प्रणाली न केवल जन-स्वातन्त्य का सजन करेगी प्रत्युत साम्राज्यों 
दुनिया के बाजारों और भूपदेशों की तृष्णा मिटाकर अन्तर्राष्ट्रीय 
संघर्षों की सम्भावना भी लुप्त कर देगी। गाँधीजी के बिकेन्द्रीकरण का 
यही मौलिक लक्ष्य है। इसके आधार पर जिस समाज की रचना 
होगी उप्तका प्रकरूत और व्यावहारिक रूप कैसा बनेगा तथा सह्वटन, 
व्यवस्थाओं और विधान का यथाथ रूप कैसा होगा यह बताना 
प्रस्तुत ग्रन्थ का विषय नहीं है। उसकी योजना बनानी होगी स्थिति, 
२१ 
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. स्थान ओर काल के अनुसार, पर मूलभूत सिद्धान्तों की चर्चा भाजत्र- 
कर दी गयी है । क्‍ ह 
विकेन्द्रीकरण, जिस लक्ष्य को सामने रखकर गाँधीजी करना 
चाहते हैं, उसकी ओर ध्यान आक्ृष्ट कर दिया गया है। बिकेन्द्री- 
करण करते हुए भी गाँधीजी समाज को विशुद्ध व्यक्तिवताद की ओर 
ले जाना नहीं चाहते, क्योंकि वे व्यक्ति के व्यक्तित्व का प्रयोजन यही 
मानते हैं कि वह समाज के हित में अपने को उत्सग कर दे | स्वाव- 
लम्बन को विकेन्द्रित उत्पादन की पद्धति का आधार बनाते हुए भी वे 
सामाजिक इकाइयों ( सोशल यूनिट्स ) को परस्पर प्रथक्‌ करना नहीं - 
चाहते क्योंकि वह मानते हैं कि समाज का आधार सहयोग-मूलक 
होना चाहिए । इन सीमाओं को लेकर विकेन्द्रीकरण के आधार पर 
रचना करना उद्देश्य है, जिसकी ओर भारत का और भारत के द्वारा 
सारे जगत्‌ का ध्यान आज बापू आकर्षित कर रहा है। इसी पद्धति 
से वह यह आशा करते हैं कि हिंसा, वर्ग प्रभता तथा 'कामनावाद” 
पर प्रतिष्ठित समाज का आधार बदलेगा और मनुष्य द्वारा जो मनुष्य 
का उत्पीड़न हो रहा है उसका अस्त होगा । 
..गाँधीजी के इस सिद्धान्त के सम्बन्ध में बहुत से प्रश्न उठाए जा 
सकते हैं और बहुत सी आपत्तियाँ उपस्थित की जा सकती हैं। किसी 
भी विचार को आप ऐसा नहीं पा सकते जिस पर आपत्ति न की जा 
सकती हो, फिर गाँधीजी का सिद्धान्त भी उसका अपवाद नहीं हो 
सकता। पर संक्षेप में उपस्थित किए जानेवाले छुछ प्रमुख प्रश्नों को 
लेकर विचार कर लेना अनुचित न होगा। कहा जा सकता है कि मनुष्य 
ने युग-युंग की यात्रा करते हुए आज उन्नति के जिस स्तर को प्राप्त 
किया वहं>उस वैज्ञानिक संस्कृति के रूप में प्रकट है जिसने मनुष्य को 
इतना ऐश्वयं, इतनी शक्ति और इतनी महत्ता प्रदान की है। सहस्रा- 
व्दियों तक चूल्हा-चक्की ओर बैलगाड़ी के चक्कर में पड़े हुए मनुष्य ने 
बुद्धि के बल से प्रकृति की शक्तियों पर विजय प्राप्त किया और उत्पादन 
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के साधनों का आविर्भाव करने में समथथ हुआ जिनके द्वारा अपने 
अभाव का निराकरण करके अपनी सारी इच्छाओं को पूर्ण करना 
सम्भव दिखाई देने लगा। आज क्या इन सब को तिलांजलि देकर 
पुनः उसी थुग में जाना उचित होगा जहाँ से मनुष्य किसी समय 
चला था ! कया मनुष्य की आवश्यकताओं की पूर्ति उत्पादन की 
'विकेन्द्रित प्रणाली से करना सम्भव होगा ? उत्पादन की सात्रा यदि घट 
जायेगी तो कैसे उतने पदाथ प्राप्त हो सकेंगे जितने मानव-ससाज के 
अभाव की पूर्ति करने के लिये आवश्यक होंगे ? मोटर, बायुयान, रेलवे 
विद्यत आदि बड़ी-बड़ी चीजों का उत्पादन बिना महान यमन्त्रों के कैसे 
सम्मव हो सकेगा। 

मनुष्य के श्रम को बचाने में यन्त्रों ने जो काप्त किया है, वह 
उत्पादन की नई पद्धति में कैसे सम्भव होगा ? क्‍या मनुष्य के श्रम को 
बचा कर उसको शक्ति को दूसरी ओर लगाना और उसे अवकाश प्रदान' 
करना उचित नहीं हैं? क्या केन्द्रित उत्पादन की प्रणाली रखकर भी 
'उन दोषों का परिहार नहीं किया जा सकता जिनके कारण गाँधीजी 
उसे त्याज्य समभते हैं ? क्‍या रूस ने ऐसा ही प्रयोग करके यह नहीं 
दिखा दिया कि यांत्रिक उत्पादन की पद्धति रखकर भी पूंजीवाद, 
वर्ग-प्रभुता और जन समाज के दोहन का अंत किया जा सकता है? 
यदि थोड़ी देर के लिये यह मान लिया जाय कि किकेन्द्रीकरण को 
अपनाना ही वांछनीय है तो यह्‌ प्रश्न उठता है कि आज की दुनिया 
में क्या यह सम्भव भी हे ? जिन वर्गों के हाथ में उत्पादन के साधन 
हैं, जो शासन यंत्र पर आरूढ़ होकर सारी शक्ति और अधिकार का 
केंद्रित किये हुए हैं, जो आधुनिक यंत्रवाद से पालित और पोषितः 
हैं, वे कभी ऐसा करने क्यों देंगे? कैप्ते यंत्रों का परिहार किया 
जायगा ? कौन इसके स्थान पर बविकेंद्रित पद्धति को स्थापित करने का 
भार उठावेगा ! 

आुख्यतः ये ही प्रश्न हैं, जो विकेंद्रीकरण की पद्धति पर विचार 
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करते समय स्वंभावतः उठते हैं। इन प्रश्नों के उत्तर में गाँधीजी का 
दृष्टिकोश स्पष्ट हो जाता है। अछग-अलग नहीं किंतु सामूहिक रूप 
से गाँधीजी की दृष्टि के अनुसार उपयुक्त प्रश्नों की विवेचना करने की 
चेष्टा की जायगी । यह सत्य है कि गाँधीजी जिस उपाय का निधौरण 
कर रहे है वह उन तमाम परिस्थितियों और भावों तथा व्यवस्थाओं 
के विरुद्ध है, जिन्हें आज वैज्ञानिक संस्कृति का नाम प्रदान किया 
गया है। इसी संस्क्रि को लेकर उसकी तुलना में गाँधी जी की 
पद्धति और कल्पना को पश्चाद-गामिनी बताया जाता है। पर उसके 
पहले इस बात की विवेचना की जाय कि गाँधी जो की पद्धति प्रत्या- 
बतनी है या नहीं, यह समझ लेना आवश्यक है कि संस्क्रति कहते किसे 
है । संस्क्रति का अर्थ यदि विशाल अट्टालिकाओं से परिपूरित नगरों से 
हो, यदि धूम्रोत्तेपण करनेवली कल-कारखानों की नभचुम्बिनीः 
चिमनियों से हो अथवा यदि उसका अथ एकमात्र भोतिक सुख के 
साधनों से हो तो अवश्य गाँधी की कल्पना उस संस्कृति के विरुद्ध है | 
परंतु संस्कृति का अर्थ यदि विकास की उस धारा से हो जिसमें बहता 
हुआ मनुष्य मानवता की ओर बढ़ता गया हो तो आज इस बात का 
निर्णय करना होगा कि जिसे छोग आधुनिक सभ्यता कहते है. क्‍या. वह 
संस्क्ृति की संज्ञा पाने योग्य भी हे ? 

प्रकृति ने मनुष्य को न केवल शरीर बनाया है, न केवल शुद्धि 
और न केवल आत्मा । वह केवल जड़ भी नहीं है, न केवल पशु है 
ओर न केवल देव । वह बहिमखी इन्द्रियां की पुकार मात्र भी नहीं 
है ओर न केवछ हृदय की भावना का व्यक्त रूप। उसमें न केवल 
ज्ञान ही है, न विशुद्ध इच्छामात्र ओर न केवल कम्म-शीलता ॥ 
मनुष्य जटिल प्राणी है, जिसमें तीनों का समावेश है। इस 
त्रिवेशी के पावन संगम की सितासितमयी धारा के स्पशं से ही 
मानव हुआ है। उसके जीवन की यह त्रिधारा मिल कर जब समान 
रूप से प्रवाहित हुई तो उसने मानव-संस्कृति का रूप धारण किया ॥ 
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जीवन का यह अविरल प्रवाह अपने शारीरिक, और आध्यात्मिक क्षेत्रों 
का अभिषेक करता रहा है। संस्कृति वास्तव में इस प्रवाह की गति 
का ही नाम है। समय-समय पर इस धारा ने जे गति ऋण की, 
जे! मार्ग पकड़ा वही तत्कालीन संस्कृति के रूप में उदीयमान होती 
रही है । 

इस प्रवाह में बहते हुए मनुष्य ने जड़ता प्रदर्शित की है, पशुता से 
आच्छन्न होता रहा है, पर साथ-साथ जीवन के जउन्नततम, उच्चतम और 
पवित्रतम विधान की झलक भी पाता रहा है। यही कारण है कि अपनी 
समस्त पशुता को मस्तक पर छादे हुण भी वह अपने पशु का संस्कार 
करता गया है। संस्कार ओर संतुलन की इस प्रक्रिया में मनुष्य पदे-पदे 
सफल न हुआ होता तो कदाचित्‌ अपनी पशुता के कारण ही धरती से 
लुप्त हो गया होता । फलतः हम यह पाते हैं कि संस्कृति का आधारभूत 
ओर उज्बछ अंश वही रहा है जे। मनुष्य के पशु का संश्कार करता रहा 
है। जिस क्षण यह अंश सूखता नजर आता है उसी क्षण मनुष्य का 
प्रत्यावतंन पशु की ओर होता है। फिर संस्कृति संस्कृति नहीं रह 
जाती | मनुष्य का यह पश्चादू-गमन उसके सारे ऐश्वय और वैभव को 
कप कर देता है, क्योंकि उनके रहते हुए भी उसकी मनुष्यता नष्ट होती 

खा 

आज के जगत्‌ पर दृष्टिपात कीजिये और बताइये कि क्या मनुष्य 
भनुष्य से ही त्रस्त, उत्पीड़ित और बिताड़ित नहीं है ? मनुष्य के.ज्ञान 
विज्ञान की उपयोगिता क्‍या रह गयी यदि उसने उसे मनुष्य होने की 
शिक्षा न दी ? आज मनुष्य-समाज क्या मनुष्य से ही आक्रान्त और 
भयभीत नहीं हो गया है? भले ही समाज का एक वर्ग वैभव ओर 
प्रभुता का अधिकारी होकर फूला न ससाता हो पर मनुष्य का मनुष्य 
से अथवा व्यक्ति का समाज से कैसा सम्बन्ध हों गया हे ? क्‍या अपने 
सुख ओर विलास के अनुराग में अन्धे हो कर जगत्‌ को अपनी ही 
जलृप्तिका साधन सममना पशु प्रवृत्ति का ही द्योतक नहीं है ? जिंसे 
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आप ' सभ्यता कहते हैं. वह संयमहीन, अविवेकपूर्ण ओर असन्तुलित 
भौतिक भोगों का उपभोग मानव जीवन के चरम साध्य के रूप में. 
क्या उपस्थित नहीं कर रही है ? ह्वष, हिंसा ओर दलन पर प्रतिष्ठित 
सामाजिक जीवन क्या संस्कृत मानवीय समाज कहलाने योग्य है 
आखिर इस संस्कृति ने मनुष्य को प्रदान क्‍या किया ? शोषण के साधन 
संहार की सामग्रियाँ, हिंसा की प्रवृत्ति को. सफलता पूर्वक चरिताथ 
करने के उपकरण के सिवा और क्या दिया? जो पशु का संस्कार 
'न करके प्रत्युत उसे ,ओर उत्तेजित करे वह क्‍या संस्कृति कहलाने 
योग्य भी है 

आज भाोतिक सभ्यता को छाया में आश्रय-प्राप्त विज्ञान उपयुक्त 
घृणित स्थिति को बनाए रखने का साधन हो रहा है। मनुष्य की 
पशुता का परिहार करना तो दूर रहा वह उसे उत्तेजित करने का 
कारण हो गया है। इस संस्कृति में सभ्यता देखना विशुद्ध भ्रान्ति 
ओर कोरे दुराग्रह के सिवा कुछ नहीं है । वास्तव में सभ्यता और 
मानवता का पुरोगमन इस स्थिति की समाप्रि में ही संभव हे। गाँधी : 
जी आज जिस पथ का अनुशीलन कर रहे हैं,व सभ्यता से मुख, 
मोड़ने के लिये नहीं प्रत्युत वास्तविक मानवीय संस्कृति के उदय 
के लिये कर रहे हे। वह ऐसी संस्कृति के लिये यत्नशील है जो 
मनुष्य के पशु का संस्कार करती हो। आज ही तथोक्त सभ्यता के रूप 
में उद्धत बबरता का प्थावरोधन करना ही उनका लक्ष्य है। वे कहते 

आधुनिक सभ्यता का दृढ़ विरोधी हूँ। अपनी दृष्टि यूरोप पर 
डालिये ओर देखिये कि आज वह भूप्रदेश किस प्रकार इस सभ्यता 
' के नीचे पड़ा कराह रहा है | में जो बीज आज बोने जा रहा हूँ उसका 
परिणाम मानव के पाशवीकरण के रोकने में मूत होगा। में मनुष्य 
स्वभाव को पाशवाभिभूति होने देना नहीं चाहता, क्योंकि में जानता 
हूं कि मनुष्य यदि पशु हो जायंगा तो अपने साथ-साथ सारी मानव: 
जाति को ले डूबेगा ।. जो लोग: शत्रु पर बिजय प्राप्त करने के प्रयत्न में. 
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अथवां दुबल राष्ट्रों और निबल मनुष्यों का दोहन करने में पाशवा- 
वच्छिन्न हो जाते हैं, वे मानवता के पतन के कारण होते हैं। मनुष्य 
स्वभाव के इस पतन और उसकी इस श्रष्टता को में सहन नहीं कर 


कार पी तल मे देवरा के पशु को उभाड़ देने से अधिक कुत्सित 
काय मेरी दृष्टि में दूसरा नहीं हो सकता ।” 


विचार करके देखिए कि जिसे आप आज की सभ्यता कहते हैं 
वह क्या यही कुत्खित काय नहीं कर रही है ? भले ही आधुनिक वेज्ञा- 
निक ज्ञान पर आप गव करें। प्रत्येक मनुष्य मानव-समाज की बुद्धि 
ओर सूक की सफलता पर गये करेगा पर उस क्षण उस विज्ञान 
की क्या साथकता रह जाती है जब पशु बना मनुष्य उसका उपयोग 
पाशविक प्रकार से करने लगे ? विज्ञान के रूप में मिला वरदान क्या 
अभिशाप नहीं हो जायेगा ? गाँधी थैज्ञानिक ज्ञान का विरोधी नहीं 
है ओर न उससे उद्भूत यंत्रों का शत्रु है, परन्तु बह शत्रु है उस दुरुप- 
योग का जो विज्ञान और यंत्र को लेकर मनुष्य कर रहा है। गाँधी जी 
इसी सत्य की ओर संकेत करते हैं. जब वे कहते है कि “वैज्ञानिक सत्य 
ओर आविष्कार लोभ की पूर्ति का साधन हो गया है। इस स्थिति 
का कुंठन सवंथा आवश्यक है मेरी दृष्टि में मनुष्य का हित ही मुख्य 
स्‍थान रखता है। यंत्र का उपयोग मनुष्यों के अंगों को निष्क्रिय 
बना देने में अथवा लोभ की पूर्ति के साधन रूप में नहीं होना 
चाहिए। यंत्र लाभ कमाने के लिए उपयुक्त न होकर मनुष्य के कल्याण 
के लिए उपयुक्त हों और लोभ की प्रकृति का स्थान प्रेम ग्रहण करे तभी 
उनकी साथकता है। घन के लिए जो उन्‍्माद छा गया है उसका लोप 
होना ही चाहिए ।” 

. कौन कह सकता है कि गाँधीजी वैज्ञानिक ज्ञान अथवा यंत्र के 
विरोधी हैं ? वे विरोधी हैं उस भाव के जो उनका परिचालन कर रहा है, 
वे व्िसेधी हैं उस स्थिति के जिसमें विशान और यंत्र पशुता को उत्तेजित 
करने में कारण हो रहे हैं । वे चाहते हैं कि विशञान यदि रहे तो मनुष्य- 
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मात्र के कल्याण की कामना और साधना लेकर रहें | यदि यंत्र रहे 
तो उसके पीछे न लोभ की प्रवृत्ति हो और न वह शोषण का साधक 
हो। वह थोड़े से लोगों के श्रम को बचाने के लिए उपयुक्त न होकर 
सब के श्रम को बचाने में समर्थ हो। वर्ग-विशेष के ऐश्वय का आधार 
न होकर प्रत्येक व्यक्ति की आवश्यकता पूर्ति का, उसे काम देने की, 
उसके जीविकोपाजन का ओर श्रम से उपाज्जित संपत्ति पर उसकी 
प्रभुता का आधार हो । यदि यह संभव न हो तो उस विज्ञान और उस 
यंत्र के परित्याग में ही कल्याण है। वह सभ्यता और संस्कृति का 
सूचक नहीं वरन्‌ बबरता का स्रोत हो जायगा, क्योंकि मनुष्य द्वारा 
मनुष्य पर हिंसा कराने का कारण बन जायेगा । 

आज यही हो रहा है अतएवं गाँधी उसका विरोध कर रहा है। 
जबतक यह स्थिति बनी है तबतक मनुष्य के शुभ्र संस्कार जाग्रत न 
होंगे ओर उनके स्फुरण के अभाव में मनुष्य मानवीय भी न हो 
सकेगा। गाँधी जी कहते है “मुझे भय है कि यंत्रवाद मानवता के 
लिए अभिशाप होने जा रहा है। किसी राष्ट्र द्वारा दूसरे राष्ट्र का 
दोहन सदा नहीं चल सकता। यंत्रवाद एकमात्र इसी बात पर अवं- 
लम्बित है कि किसी राष्ट्र में दूसरे राष्ट्र का शोषण करने कीं कितनी 
शक्ति है ।” यह शोषण ही तो अनेतिक और पाशविक है अतएव बापू 
की दृष्टि में “जो अथनीति व्यक्ति अथवां राष्ट्र में नेतिक हित और 
सुख पर आधात करे वह अमानुषी ओर पापपूर्ण है।” गाँधीजी का 
चखो उसे मिटाने के प्रयास का प्रतीक है। उसके आधार पर वे 
जिस अथनीति ओर आर्थिक संघटन की रचना करना चाहते है उसका 
स्पष्टीकरण उनके ही शब्दों में देखिए ।?” 

वे कहते हैं “मेरे मत से भारत ही नहीं किन्तु जगत्‌ का आर्थिक 
विधान ऐसा होना चाहिए कि उसके अधीन कोई-भी व्यक्ति ऐसा ने 
हो.जो अन्न ओर वस्न के अभाव से पीड़ित हो। प्रत्येक व्यक्ति की 
जीवनोपाय की इतनी सामग्री अवश्य उपलब्ध होनी चाहिए कि 
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वह कम से कम जीवन की नितान्त आवश्यकताओं को पूर्ण कर सके । 
इस आदर्श की प्राप्ति तभी हो सकती है जब आवश्यक मौलिक साम- 
ग्रियों के उत्पादन के साधन जनवर्ग के अधिकार में हों। ये साधन 
अत्येक व्यक्ति को उसी प्रकार प्राप्त हों जिस प्रकार जलवायु सब को 
समान रूप से प्राप्त होता है। इन साधनों को शोषण का साधन 
बनने देना कदापि उचित नहीं है। उन पर किसी देश या राष्ट्र का 
'एकाधिकार स्थापित होना अन्याय मूलक है। इस सरल और साधरण 
सिद्धान्त की उपेक्षा की गई है जिसका भयंकर परिणाम हम. आज 
जगत्‌ में देख रहे हैं | भारत ही नहीं बल्कि सारा संसार उसी से परि- 
'पीड़ित है। यही महाविकार है जिसका परिहार करने के लिये खादी 
आन्दोलन का जन्म हुआ है। 

“सारी अथनीति और सारे विज्ञान को चर्ख के लक्ष्य की पूर्ति 
का साधन होने दीजिये। चर्खे को किसी कोने में मत फेक दीजिये। 
'हमारे कार्यक्रम रूपी सौर मण्डल का सूर्य चर्खा हो है। सम्भव है लोग 
इसे मेरी भूल ही बतावें, पर जब तक मुझे; यह विश्वास नहीं हो ज़ाता 
कि मैं भूल कर रहा हूँ, में इसकी रक्षा करूँगा। चर्खा और चाहे कुछ 
भी न हो पर वह निर्दोष अवश्य है। उसके द्वारा किसी का अहित नहीं 
'हो सक्रता । पर उसके अभाव में हम और यदि कह सकू तो कहूँगा 
कि सारा जगत्‌, नष्ट भ्रष्ट हुए बिना बाकी न रहेगा। हम जानते हैं 
कि युद्ध के बाद यूरोप की क्‍या दशा हुई है। उस युद्ध में असत्य का 
प्रचार वेसे किया गया जैसे किंसी महान्‌ धर्म का उस युद्ध का जो 
फल निकला उससे आज जगत त्रस्त है। चर्खा यदि आज भारत का 
रक्षक हो सकता है तो कल सारे संसार का भी रक्षक हो सकता है। 
'उससें अधिक से अधिक लोगों के अधिक से अधिक हित की ही भावना 
'नहीं है वरन्‌ सभी का अधिक से अधिक हित समान रूप से करने के 
सिद्धान्त का वह प्रतिपादक है। . 

_#मुक्ले जगत्‌ में प्रत्येक प्राणी से प्रेम दै । फलतः मुझे ऐसा अनुभव 
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होता है कि हम में से छोटे से छोटा आदमी भी जब तक सुखी नहीं 
होता तब तक में सुखी नहीं हो सकता । यही भावना है जिससे भावित 
होकर में चर्ख को प्रहण करने का आग्रह करता हैँ। आज बड़े बड़े 
महलों का निर्माण लाखों को भूखा रख कर और उनका पेट काटकर 
क्रिया जाता है। आप नई दिल्‍ली की ओर देखें । ट्रेनों के पहले और 
दूसरे दर्ज के डब्बों में किए गए सुधार और वहाँ की सुविधाओं को 
देखें। आप को सबत्र यही प्रवृत्ति दिखाई देगी कि थोड़े से अधिकार-- 
प्राप्त श्री-संपन्नों के सुख. सुविधा ओर बिलास को बढ़ाया जाय पर दरिद्रों 
की अधिकाधिक उपेक्षा की जाय | जिन लोगों ने आधुनिक पद्धति को 
जन्म दिया है उनसे हमारी कल्पना सबथा भिन्न है। वे समुद्री भर लोगों 
के हित के सम्बन्ध में सोचते है और हमें जगत्‌ के करोड़ों शोषितों और 
दलितों के लिये सोचना है। आज जे है वह राक्षसी नहीं हैं तो और 
क्या है?” 

यही है कल्पना जिसके गर्भ में चर्ख का उद्धव हुआ है। वह प्रतीक 
है उस नव संकृति का जिसके उदर में गाँधीजी मानवजाति का कल्याण 
देखते हैं। आज जे संस्क्रति के नाम से विख्यात है. उसमें उन्हें आसुरी 
भाव का भयावना विकास दिखाई दे रहा है। वह मानुषी नहीं है, 
क्यांकि अनीति और पाप पर प्रतिष्ठित है। वह तो उन रंस्कारों के 
जागरण में संस्क्रति का उद्धव देखते है जिनकी ओर ऊपर संकेत किया 
गया है। वहीं सच्ची मानव-संस्क्ृति होगी जे। मनुष्य समाज की स्वत- 
न्त्रता और सुख का संबद्धंन करेगी । आज जे है उसके ग्रवाह से मनुष्य' ' 
को बाहर निकालने में ही मानव-जाति की रक्षा और मानव-संस्कृति का 
विकास सम्भव हो सकता है ! 

यह प्रश्न किया जा सकता है कि विकेन्द्रित उत्पादन की पद्धति से 
क्या मनुष्य की आवश्यकताएँ पूरी की जा सकेंगी ? यदि इस प्रश्न का 
उत्तर खोजना है तो पहले एक बात सममत लेना आवश्यक है|. मनुष्य 
की आवश्यकता की पूर्ति आप चाहते हैं. अथवा उसकी वासनाओं तथा' 
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उतरोत्तर बढ़ती इच्छाअं, की पूर्ति चाहते हैं ? ये दोनों बिल्कुल दो 
भिन्न बातें है, जिनमें आकाश-पाताल का अन्तर है। आवश्यकता की' 
पूर्ति से अर्थ यदि ऐसी खामग्रियों की उपलब्धि से है जो मनुष्य के 
जीवन की रक्षा के लिए अपेक्षित हैं. तो में कहूँगा कि विकेन्द्रित उत्पा- 
दन की प्रणाली उनकी पूर्ति करने में आधुनिक उत्पादन की पद्धति की 
अपेक्षा अधिक समथ है। अन्न अथवा वस्त्र उदाहरण स्वरूप ऐसे ही' 
पदार्थ कहे जा सकते हैं जो जीवन की रक्षा के लिए नितान्त आवश्यक 
हैं। ऐसे पदार्थों को आवश्यकता पूर्ण करने के लिए ही तो गाँधी जी ने 
अपनी पद्धति उपस्थित की है । 

. उत्पादन के साधन पर उत्पादन का और उपार्जित संपत्ति पर भी' 
उत्पादक का स्वामित्व इसो के लिए तो अपेक्षित है, गाँधी जी मनुष्य 
को अपनी मोलिक आवश्यकताओं की पूर्ति में स्वावलम्बी क्‍यों बनाना 
चाहते हैं ? वे ऐसा इसीलिए तो चाहते हैं कि प्रत्येक व्यक्ति बिना किसी' 
बाह्य संस्था पर. आश्रित हुए अपनी आवश्यकता की पूर्ति कर सके। 
यह स्थिति महान्‌ कल-कारखानों को व्यवस्था में संभव नहीं है । प्रत्येक 
. व्यक्ति बड़े-बड़े कल्-कारखानों से स्वयम उत्पादन कर भी नहीं सकता । 
प्रत्येक व्यक्ति उत्पत्ति के इन साधनों का स्वामी भी नहीं हो €कता । 
फलत: गाँधीजी ऐसे उपाय को खोजते है जिसमें उत्पादन के साधन ऐसे 
हों. जो प्रत्येक व्यक्ति के लिए सुलभ हों | जो लोग उनकी पद्धति के संबंध 
में उपयुक्त प्रश्न करते हैं उनसे मैं निवेदन करूँगा कि वे तनिक आँखें 
खोल कर देखें कि आज जिस उत्पादन-पद्धति की भूरि-भूरि प्रशंसा' 
की जाती है और जिसे मनुष्य की आवश्यकताओं की पूर्ति करनेबाला 
समझा जाता है, उसका सब से बड़ा दोष क्‍या यही नहीं है कि वह 
समाज की मौलिक आवश्यकताओं की पूर्ति करने में असमर्थ सिद्ध हो 
रही है ओर उन्हें जीवन-रक्ता के लिए आवश्यक सामग्मी प्राप्त करना 
असंभव बना रहीं. है।. का क्‍ 

उत्पादत् की मात्रा.के' अकल्पित रूप से बढ़ जाने से ही तो आव- 
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श्यकताओं की पूर्ति नहीं हो जाती । आज तो जिस अन॒पात में उत्पादन 
बढ़ा है उसी अनपात में अभाव भी उम्र हो गया है। केन्द्रित उत्पादन 
की पद्धति में जनता दूसरे के चुल्लू से पानी पीने के लिए बाध्य है। 
फलत: वह भूखी भी है और दलित व्रथा दास भी। गाँधी जी की 
पद्धति का लक्ष्य यदि कुछ है तो यही है कि एक ओर इस अवस्था का 
अन्त हो तो दूसरी ओर मनुष्य अपनी आवश्यकता की पूति करने में 
स्वतन्त्र हो । विकेन्द्रित उत्पादन की प्रणाली से यह लक्ष्य अपेक्षाकृत 
अधिक निश्चितं ढंग से पूरा हो सकता है। अब रही यह आपत्ति कि 
विकेन्द्रित पद्धति से मनष्य की बढ़ी हुई इच्छाओं और वासनाओं की 
' 'पृति नहीं हो सकती। पूँजीवादी व्यवस्था में विश्वास रखने वाले तो 
यह आपत्ति करने का अधिकार ही नहीं रखते | कारण यह है कि 
उक्त व्यवस्था में इच्छाओं ओरू वासनाओं की पूति करने का अवसर 
अला मिलता किसको है ? थोड़े से अनुत्पादक पूजीपति वर्ग के लोगों 
को छोड़कर व्यापक जन-समाज तो भूख की भीषण अग्नि और दीनता 
की विपत्ति में जला जा रहा है । 
व्यापक जन-समाज जब अपने बच्चों का पेट भरने में ओर मनुष्य 
के समान जीवन बिताने में भी असमर्थ है तो उसके लिए बढ़ी हुई 
इच्छाओ्रों की पूर्ति का प्रश्न ही कहाँ उठता है? परन्तु समाजवादी 
व्यवस्था के समथक उपयुक्त आपत्ति उपस्थित कर सकते हैं, क्योंकि 
समान रूप से वगहीन समाज के प्रत्येक व्यक्ति की आथिक स्वतन्त्रता 
के पत्तपाती हैं । वे यह कह सकते हैं कि आज की सभ्यता, विलछास, 
भोग ओर इच्छाओं की पूर्ति के साधनों को यान्त्रिक उत्पादन की 
अ्रणाली के द्वारा प्रदान करने में यदि समथ है तो कोई कारण नहीं है 
कि जनवग उस अवसर से वंचित किया जाय । यदि विकेन्द्रित ग्रामो- 
चोगों का अवलम्बन किया गया तो फिर उन साधनों का श्रस्तुत होना 
सम्भव न होगा और मनष्य की इच्छाएँ पूरी न हो सकेंगी। 
आज जहाँ इच्छाओं और आवश्यकताओं की बाद तथा उन्हें पर्ण 
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करने के प्रयास को ही मनुष्य की सारी शक्ति और रफूर्ति का श्रोतत 
माना जाता है, जहाँ मनुष्य की लालूसा-पूर्ति में ही संस्कृति की परि- 
पूर्तता मानी जाती है वहाँ गाँधी की दृष्टि ही दूसरी है। वह तो यह 
सममभता है कि इच्छाओं और कभी न पूर्स होने वाली आवश्यकताओं 
का जाल फैलाकर मनुष्य उस भयावने बन्धन का सजेन करता है जिससे 
मुक्त होना अत्यन्त दुष्कर होता हैं। गाँधी ने उस मनोवैज्ञानिक सत्य 
का अनुभव किया है जो सिद्ध करता है कि इच्छाओं और कामनाओं' 
की पूर्ति तथा मनुष्य की तृप्ति उनके भोग से नहीं किन्तु नियन्त्रण ही 
में हो सकती है। स्वतन्त्रता की वेलि इच्छाओं के संयमसन और नियमन 
में ही फलती-फूलती है । मनुष्य को यदि अपनी खोई हुई स्वतन्त्रता प्राप्त 
करनी है तो जीवन को संयमित करना पड़ेगा । चर 
कामनाओ ओर इच्छाओ' की .दासता स्वीकार करके यूरोप ने 
धरित्री में भयावनी आग छगाई है। इच्छा और इच्छाओ' की पूर्ति 
की कल्पना पर जो समाज प्रतिष्ठित होगा उसका आधार हिंसा पर 
होना अनिवार्ण है। हिंसा यदि आधार होगी तो किसी न किसी रूप 
में किसी न किसी वर्ग का दलन ओर अधिकारापहरण भी होता 
रहेगा । स्मरण रखने की बात है कि आधुनिक यांत्रिक प्रणाली की 
सर्वतोधिक आवश्यकता इसीलिये समझी जाती है कि मनुष्य की 
इच्छाओं की पूर्ति उससे अधिकाधिक मात्रा में हो सकती है। समाज- 
वाद अधिक से अधिक इच्छा की पूर्ति करना चाहता है । पूर्ति ही नहीं, 
वह इच्छाओं की अधिकाधिक बुद्धि आवश्यक समभता है। फलतः 
उत्पादन की आधुनिक प्रणाढी के बनाए रख कर उसके सद्बालको' में 
परिवर्तनमात्र कर देने में समस्या का हल देखता है। पर इससे क्या 
समस्या हल. हो जाती है ? क्‍ 
समस्या है क्‍या ? समस्या इच्छाओ' की पूर्ति नहीं है अत्युत यह है 
कि समाज का निम्नतस वर्ग, उसका प्रथम सोपान अर्थात्‌ वह जनवम 
जिस पर सामाजिक भवन निर्मित होता है अपने अधिकार का उप- 
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भोग कर पावे। अधिकार-निधि मूल में हो और जनसमाज हो स्वत्वा- 
धिकारी । अधिकार हो व्यापक रूप से वितरित। नीचे से ही अधि- 
कार का वितरण और समपण ऊपर को हो, पर उतने का ही समपंण 
हो जितना जन-समाज के अपने अधिकारों का समुचित उपभोग करने 
के छिये समर्पित कर देना आवश्यक हो। जनता का स्थानीय सह्ृटन 
पूण स्वायत्ताधिकारी हो, जो किसी केन्द्रीयतंत्र के हस्तक्षेप से अधिक 
से अधिक मुक्त हो। जब ऐसी ही स्थिति होगी तभों जन-स्वतन्त्र की 
कल्पना वास्तविक हो सकेगी | प्रश्न यह है कि चाहे जिस भी कारण 
से हो यदि आर्थिक सदच्बटन केंद्रित होगा तो क्या कभी अधिकार और 
शक्ति के विकेन्द्रीकरण की सम्भावना हो सकती है ? गाँधी इसे अस- 
म्भव समभता है | जगत्‌ का अनभव भी यही सिद्ध करता है । 
इच्छाओं की वृद्धि करके मनष्य केंद्रित आथिक सट्ड-टन पर आश्रित 

हो जाने के छिये वाध्य होगा, जिसका परिणाम उसकी परतंत्रता में 
ही मूत होगा। उच्त स्थिति में अधिकार सत्ता अनिवाण्तः शिखर में 
स्थित होगी । अधिकार अधोमुख स्रोत से ऊपर से नीचे की ओर प्रवा- 
हित होगा जो अन्तिम स्वर तक पहुँचते-पहुँचते सूख जायेगा। फछत 

मुकुट के रूप में समाज के शिर पंर चिपका हुआ अधिकारतंत्र जहाँ 
अंछुण्ण प्रभुता का उपभोग करेगा वहाँ नीचे का स्तर निःसत्व हो 
 जायगा जिप्तके जीवन के प्रत्येक अंश और अंग पर उसी प्रभ्ुमत्ता 
की. अंगुलियाँ पहुँचती रहेंगी। केन्द्रित तंत्र के इस दोष से स्वयम्‌ 
साक़त से अधिक कोई परिचित नहीं है। तभी वे यह कल्पना करते हैं 
कि समाज के किये आदश स्थिति वह होगी जब शासनसत्ता एक 
दिन ज्ञय को प्राप्त हुई रहेगी। इस स्थिति को छाने के छिये वे परिव- 
तन-काल में प्रचण्ड रूप से केन्द्रीभमूत अधिनायंक सत्ता की स्थापना 
कां उपाय उपस्थित करते है 

. इस पद्धति में कहाँ दोष है ओर उसके पक्ष में दिये गये तकाँ तथा 
 तत्सम्बधी कल्पना में. कहाँ 'भआ्रांति है, इस पर किसी गत॑ अध्याय में , 
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विचार कर चुके हैं पर यहाँ इतना कहना पर्याप्त है कि गाँधी की दृष्टि 
में उत्पादन की केन्द्रित प्रणाली रखकर जिस समाज की रचना की 
जायेगी और उससे डद्मूत जिस केन्द्रीभूतः शासन-सत्ता की 
स्थापना होगी उसके अधीन पड़ा हुआ जनवरग कभी स्वतन्त्रता 
का उपभोग नहीं कर सकता। इसका सबसे बड़ा प्रमाण स्वयम 
रूस का ही प्रयोग है, जिसकी महत्ता को स्वीकार करते हुए भी यह 
मानना पड़ेगा कि प्रयोगावस्था में भी उस प्रयोग का सेवन करने के 
लिए रक्‍त की धारा ग्रवाहित करनी पड़ी है। रूस में जिस नर-मेध की 
अधिक आवश्यकता पड़ी, वहाँ की धरती पर दमन, दलन और 
शंख को जिस प्रकार उद्दरढ ओर जलड् नृत्य करना पड़ा उसकी उपेत्ता 
नहीं की जा सकती । 

हिंघा पर प्रतिष्ठित आधुनिक समाजु को सिटाकर जिस नये समाज 
की स्थापना का स्वप्न देखा जाता है, बह हिंसक पद्धति से प्रतिष्ठित 
हो ही नहों सकता। आर्थिक स्वतन्त्रता की पूर्ति उत्पादन की इस 
प्रणाली को बनाए रख कर की जा सकती है यह समभना विशुद्ध 
आंति है। समाजवादी कल्पना के अनुसार जो व्यवस्था की जाती है 
उसमें उत्पादक मजदूर वर्ग का स्वामित्व उत्पादन के साधनों पर वैधा- 
निक ओर काल्पनिक दृष्टि से भले ही घोषित किया जाता हो, पर 
उतके फलावरूप जिप केन्द्रित व्यवस्था और केन्द्रित तन्‍्त्र की सटि 
होती है बह न आशिक स्व॒तन्त्रता प्रदान करती है और न जनाधिकार 
के अवाध अबाह को गति शील होने देती है। रूस में न वहाँ की 
जनता स्वतन्त्र बिचार और सवतन्त्र मत व्यक्त करने में समथ है और 
न आर्थिक दृष्टया ही स्वतन्त्र है। कौन कितना भोजन करे कितना 
बस पहने तथा कितना काम करे और कौन सा काम करे उसका 
निधौरण भी के द्वीव्यवस्था के द्वारा ही होता है । 

यह स्वतन्त्रता नहीं है ओर न गाँधी उपयुक्त धारणा को स्वीकार 
ही करता है। वह जन-स्वतन्त्रता का एकमात्र उपयय आर्थिक विकेन्द्री- 
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करण में देखता है ओर यह आशा करता है कि शासन सत्ता की 
केन्द्राभिमुखी प्रवृत्ति को रोकने का वही एकमात्र उपाय है। यह 
उपाय उसी स्थिति में ग्रहण किया जा सकता है जब मनष्य- इच्छाओं 
ओर वासनाओं की पूर्ति में ही जीवन के आदर्श ओर सुख की कल्पना 
न करे। इच्छाओं की पूर्ति और उनकी अधिकाधिक वृद्ध में हो 
संस्क्ृति देखना तथा उनकी सिद्धि को जीवन के लिए आवश्यक 
सममभना यदि स्वीकार कर लिया गया तो फिर केन्द्रित उत्पादन की 
प्रणाली को अपनाना अनिवाणेत: आवश्यक दिखाई देने लगेगा। 
पूंजीवाद में जीवन का यही आदश उज्जीवित है। यूरोप का आधुनिक 
सांस्कृतिक दृष्टिकोण भी यही है। ओर “'समाजवाद” भी इच्छाओं 
ओर आवश्यकताओं की वृद्धि तथा पूर्ति को अपेक्षित मान कर अग्रसर 
होता हे। फछत: सभी केंद्रित उत्पादन की प्रणाली को बनाए रखना 
आवश्ण्क समभतते हें । 

गाँधी इन मूल आकांक्षाओं ओर दृष्टियों का विरोधी है /“वह तो 
मनष्य को इस दिशा से मोड़ना चाहता है। वह चर्ख द्वारा सूचित 
उत्पादन की पद्धति से मनष्य जीवन की नितान्त अनिवाय आवश्यकताओं 
की पूर्ति करना चाहता है और उस पद्धति से यह छक्ष्य निस्संदेह 
सिद्ध भी होगा। पर दिन प्रतिदिन के बढ़ते हुए “'भोगवाद? 
का सामना यदि नहीं हो सकता तो उनकी संतृप्ति करना 
उसका लक्ष्य भी नहीं है। वह तो. चखे के द्वारा मनष्य को संयम 
का उपदेश कर रहा है। इच्छाओं की. वृद्धि माग है परावलम्बन 
ओर पराधीनता का | स्वाधीनता और स्वावरूम्बन यदि अपेत्तित है 
तो सरछता, शुचिता और संयम को अपनाना ही होगा। चर्खँ में संयम 
का यह संदेश ही तो सन्निहित हैे। गाँधीजी एक कदम ओर आगे 
बढ़ते हैं। वे इस श्रांति में नहीं रहते कि एक ओर भौतिक भोग-साधन' 
को जीवन का लक्ष्य मानना और व्यक्ति का अपने को समस्त में छय 
कर. देने की- भावना-से भावित होना एक साथ संभव हो सकता 
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है। ये परस्पर विरोधी कल्पनाएँ हैँ। मनुष्य जब त्याग और उत्सग में 
जीवन के सुख और आनन्द की अनुभूति करे तभी समाज के छिए व्यक्ति 
अपने को छय कर सकता है। इसी के आधार पर गाँधीजी अपरियग्रह के 
नैतिक आदश पर जोर देते हैं । 

रूसी बोल्शेबीवाद की चर्चा करते हुए वह कहते हैं “मैं समझता 
हूँ कि बोल्शेवीवाद' व्यक्तिगत सम्पत्ति के छोम की चेष्टा करता है । 
व्यक्तिगत सम्पत्ति को मिटाना वास्तव में अपरिग्रह के नेतिक आदश को 
आर्थिक क्षेत्र में का्योन्वित करनामात्र है। यदि मनुष्य इस आदश 
को स्वेच्छा से स्वीकार कर छेता अथवा उचित शान्तिमय उपायों 
द्वारा इसे स्वीकार करने के छिए प्रेरित किया जा सकता तो इससे बढ़कर 
दूसरी कोई बात नहीं दो सकती थी। पर जहाँ तक मैं बोल्शेविज्म को 
समझ सका हूँ वह न केवछ पशु-बलरू कों साधन बनाने की बात स्वीकार 
करता है, वरन बिना किसी संकोच के उसकी शरण छेता है और व्यक्ति- 
गत संपत्ति को सिटा कर उस पर शासन-सत्ता का सामूहिक अधिकार 
स्थापित करने के छिए और उस अधिकार को बनाए रखने के छिए 
शस्त्र-चछ का सहारा छेना उचित समझता है। यदि यही है तो में भी 
बिना किसी अड्चन और संकोच के कह सकता हूँ कि अपने आधुनिक 
रूप में 'बोल्शेबीवाद” अधिक दिनों तक नहीं टिक सकता। क्योंकि मेरा 
अटछ विश्वास है कि कोई भी व्यवस्था जो हिंसा पर आश्रित हो स्थायी 
नहीं हो सकती ।” 


अपरिग्रह के उस नेतिक आदश को जिसे बोल्शेबीवाद हिंसा के द्वारा 
आर्थिक क्षत्र में प्रतिष्ठित करना चाहता है बापू नेतिक पद्धति से कार्या- 
न्वित,करने की चेष्टा कर रहा है। जिस आदश को 'माक्सवादी! इच्छाओं, 
कामनाओं ओर वासनाओं की बृद्धि तथा पूर्ति की आवश्यकता घोषित 
करके पूण करना चाहता है उसे गाँधी संयम, त्याग और उत्सगे के पथ 
से ही प्राप्त करना संभव समझता है| यह सच हैकि उत्पादन के साधनों 
को समाजवाद व्यक्तिगत सम्पत्ति के रूप में न रहने देकर पूँजीवाद 

श्र 
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अथनीति से उत्पन्न बहुत से दोषों को मिटा देता है और यन्‍न्त्रों का 
उपयोग पूँजीपति वर के स्वाथ की पूर्ति में न होने देकर जन-समाज 
के छ्वित में करने की चेष्टा करता है तथापि उत्पादन की केन्द्रित प्रणाली 
रखने के कारण तथा वलूपूवंक एक वर्ग का संहार करने की हिंसक 
पद्धति अपनाने के कारण जिस केन्द्रित शासनतन्त्र की स्थापना करने को 
बाध्य होता है उसके फलस्वरूप जन-समाज की स्वतन्त्रता एक ओर जहाँ 
विकसित नहीं होने पाती वहीं दूसरी ओर उक्त व्यवस्था हिंसा पर ही 
अबछम्बित हो जाती है । गाँधीजी विकेन्द्रीकरण की पद्धति के द्वारा इसी 
दोष का परिहार करना चाहते हैं । 

पर यहीं एक आपत्ति और खड़ी की जा सकती है। यदि यह मान 
भी छिया जाय कि विकेन्द्रीकरण की नीति को अपनाने में ही मनुष्य- 
समाज का कल्याण है और उसे भ्रहण करने के छिए बढ़ती हुई इच्छाओं 
तथा वासनाओं का संयम आवश्यक है.तथापि यह प्रइन तो उठता ही है 
कि चर्खा जिस उत्पत्ति को प्रणाली का संकेत है उसके द्वारा यातायात के 
आधुनिक साधन, रेल-तार, खनिज पदार्थो' की उपलछब्धि करने वाले कल- 
कारखाने, कछ-पुर्जे तथा विद्युत्‌ की शक्ति का उत्पादन करने वाले यन्‍्त्रों 
का निर्माण तो नहीं हो सकता | उनकी रचना तो उत्पत्ति की आन्तरिक 
पद्धति के द्वारा ही संभव है । यह नहीं कहा जा सकता कि ये पदाथ 
केवछ विकास की सामग्री हैं। आधुनिक दुनिया में मानव-समाज के 
कल्याण ओर विकास में इनका उपयोग किया जा सकता है। फिर क्‍या 
हस्त-कोशछ ओर आमोद्योग की बिकेन्द्रित पद्धति को अपना कर इन सब 
को तिलांजलि दे देना वांच्छनीय होगा ? | 


इस प्रइन के उत्तर में यह निवेदन किया जा सकता है कि गाँधीजी 
विकेन्द्रीकरण की प्रथा के प्रवतक होते हुए भी यंत्रों के विरोधी नहीं हैं । 
वे यन्त्रवाद के विरोधी अवश्य हैं। जेता कि पूब के प्रृष्ठों में कह चुका 
हूँ कि बापू यन्त्र की अपेक्षा उस प्रकार के विरोधी हैं जिस प्रकार उप्तका 
उपयोग किया जा रहा है। वे विरोधी हैं उप्तके पीछे बहने वाढी भाव- 
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थारा के और उस व्यवस्था के जो उक्त भाव-धारा का परिणाम है। 
जो यन्त्र प्रत्येक व्यक्ति को सुलभ हो, जो प्रत्येक के श्रम को बचाने का 
साधन हो सके, जिसके द्वारा प्रत्येक व्यक्ति उत्पादन कर सकता हा और 
इस प्रकार उपाजित संपत्ति का स्वामी बन सकता हो उसे ग्रहण करने 
में गाँधी जी को आपत्ति नहीं है । वे कहते हैं “में यन्‍्त्रों के विरुद्ध उतना 
नहीं छड़ रहा हूँ जितना उनके उपयोग करने की पद्धति के विरुद्ध छड़ 
रहा हूँ। समस्त यन्त्रों की समाप्ति कर देना मेरा छक्ष्य नहीं है। मैं 
उनकी समाप्ति नहीं प्रत्युत सीमा-बद्धता चाहता हूँ।” 

सीमा-बद्धता से गाँधीजी का अथ क्या है इस पर प्रकाश डाछते 
हुए वे स्वयम्‌ कहते हैं “दृष्टान्त स्वरूप से सिंगर की सीने वाढी मशीन 
को पेश कर सकता हूं | सिंगर ने अपनी पत्नी को कपड़ा सीने के पित्त- 
मार काम सें देखा । अपनी पत्नी के प्रति अपने स्नेह के वशीभूत हो 
कर उसने सीने की कछ का आविष्कार किया। अपने आविष्कार से 
उसने न केवछ अपनी पत्नी का श्रम बचाया बल्कि ऐसे सब छोगों. की 
मिहनत बचा दी जो उस यन्त्र को खरीद सकते हों।” गाँधीजी का 
भाव स्पष्ट है | ऐसे यन्त्र जिससे सब छाभ उठा सकते हों, जो सब का 
श्रम बचा सकते हों ओर जिनका प्रयोग विकेन्द्रित ढंग से हो सकता हो 
उन्हें ग्रहण करने में गाँधीजी को आपत्ति नहीं है । पर यह कहा जा सकंता 
है कि यदि गाँधीजी सिंगर की सीने की मशीन को स्वीकार कर सकते हैं 
तो उस मशीन का निर्माण करने के लिये भी बड़े-बड़े कारखानों तथा बिजली 
-और वाष्प तथा अग्नि से चलने वाले यन्त्रों की आवश्यकता होगी ।' 

ऐसी स्थिति में वे बड़े-बड़े कारखानों का विरोध केसे करते हैं। ? 
. आज के समाज को दो प्रकार के पदार्थो' की आवश्यकता होती है । 
एक पदाथ तो वे हैं जो मौलिक उद्योग' के नाम से विख्यात 
हैं। छोहा-कोयछा आदि खनिज पदार्थों की उत्पत्ति, विद्युत्‌ की शक्ति, 
यन्त्र आदि बनाने के कारखाने, सीमेन्ट, रेछ आदि के डिब्ब का 
निर्माण आदि ऐसे ही उद्योग हैं। दूसरे प्रकार के उद्योगों में उनकी 
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गणना की जाती है जो उपभोग्य वस्तुओं का उत्पादन करते हैं। वद्ध, 
शक्कर आदि के उत्पादन का व्यवसाय ऐसा ही है।. बापू यन्त्रों का 
विरोध करते हुए भी दूरदर्शिता के साथ अपने विरोध की सीमा यहीं 
बाँध देते हैं। वे उन पदार्थो' के उत्पादन के लिए जो जीवन की रक्षा के 
लिए आवश्यक होते हैं, यांत्रिक पद्धति को अपनाना विधातक समझते 
हैं। अन्न, वस्य आदि पदार्थों के उत्पादन में वे यन्त्र पद्धति का स्पश भी 
नहीं चाहते, क्‍यों नहीं चाहते, इस पर पूव के पृष्ठों में प्रकाश डाछा जा 
: चुका है । पर मौलिक उद्योगों के लिये यन्त्रों के उपभोग को इस शत के 
साथ वे स्वीकार कर छेते है कि वे उयवसाय किसी व्यक्ति की सम्पत्ति 
न रह कर राष्ट्र की सम्पत्ति बने और उनका समाजीकरण हो जाय | 
गाँधीजी कहते हैं. में इतना समाजवादी हूँ कि यह कहूँ कि ऐसे 
' आवश्यक उद्योगों का राष्ट्रीकरण कर दिया जाय। उस दशा में इन 
उद्योगों का संचाठन न केवल आकषक और आदश परिस्थिति में 
होगा वरन्‌ उनका उपयोग छाभ कमाने के छिए न होकर समाज के 
हित में होगा। उनके पीक नियत छोभ की न होकर प्रेम की होगी। 
सिंगर की मशीन के पीछे भी प्रम ही की धारा है । मेरी दृष्टि में व्यक्ति 
हीं: सर्वोपरि है” । प्रत्येक व्यक्ति के श्रम को बचाना छक्ष्य हो और उन्नत 
मानवी भावना हो उत्प्ररणात्मक प्रयोजन । छोभ के स्थान पर प्रेम की 
प्रतिष्ठा कर दीजिए सारे प्रश्न स्वयम्‌ ही हछ हो जायेंगे। मौछिक: 
उद्योगों का केन्द्रीकरण स्वीकार करके गाँधीजी वास्तव में आज की 
परिस्थिति में यथाथवादिता का परिचय दे रहे हैं। इसका यह अथे 
नहीं है कि वे केन्द्रीकरण के सिद्धान्त को स्वीकार कर रहे हैं। वस्तुतः 
मौलिक उद्योगों के छिए उत्पादन की केन्द्रित प्रणाढी को बनाए रखने 
से सहमति प्रकट कर के वे केवछ केन्द्रीकरण और विकेन्द्रीकरण में 
एक प्रकार का समज्ञौता मात्र कर छेते हैं। समझौता भी केवछ इस 
दृष्टि से कि आज की प्ररिस्थिति में सिवा इसके दूसरा चारा नहीं है । 
आज का मनुष्य रेल-तार से मुख नहीं मोड़ सकता । फछतः 
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समाज में उनके छिए व्यवस्था करनी ही होगी। हाँ इतना अवश्य 
देखना होगा कि यह व्यवस्था करते हुए भी केन्द्रित उत्पादन की 
प्रणाली के दोष का यथासंभव परिहार कर दिया जाय। यह परिहार, 
उपयु क्त उद्योगों का समाजीकरण करके, करने की आशा गाँधीजी 
करते हैं। कहा जा सकता है कि विकेन्द्रीकरण को यदि स्वीकार करना 
है तो क्‍यों न उपयुक्त उद्योगों के लिए भी किसी न किसी प्रकार की 
विकेन्द्रित पद्धति खोज निकाली जाय ? यदि ऐसा हो सकता तो गाँधी 
उसे करने में संकोच न करता | पर इसकी सम्भावना सम्प्रत्ति दिखाई 
नहीं देती, क्‍योंकि प्रकृति ने ही इसमें बाघा उपस्थित की है। सानव- 
जाति को प्राकृतिक पदार्थी का वितरण करते हुए उसने स्त्रयम्‌ दी दो 
प्रकार की पद्धतियों की अपनाया है। कुछ पदार्थों का वितरण वह 
बिकेन्द्रित ढंग से करती है, पर कुछ का केन्द्रित प्रकार से ही होता है । 
उदाहरणाथ खनिज पदार्था' को छे छीज्िए, तेछ को छे छोजिए। इनको 
उसने केन्द्रित ढंग से ही प्रदान किया है। यह सम्भव नहीं है. कि 
छोहा-कोयछा या तेल अथवा बिजली का उत्पादन व्यक्ति बिकेन्द्रित ढंग 
से कर सके | इस स्थिति में या तो इन पदार्थों से मुख मोड़ना होगा 
अथवा इनका उत्पादन केन्द्रीभूत पद्धति से करना होगा। आज ' उनसे 
विमुख होना सम्भव नहीं है। अतः दूसरा उपाय ग्रहण करना हागा ! 
प्रदण करते हुए केन्द्रित-पदूधति के दोषों का परिहार यथासम्भव करना 
चाहिए और राष्ट्रीकरण ही उस परिहार का उपाय है । 

यहाँ यह आपत्ति की जा सकती है कि केन्द्रीकरण के दोषों का 
परिहार यदि केन्द्रित उद्योगों का समाजीकरण करने से सम्भव हो 
सकता है और यदि मोलिकर उद्योगों का केन्द्रीकरण गॉबीजी को 
स्वीकार है तो क्‍यों न अन्य सभी उपभोग्य वस्तुओं के केन्‍्द्रीभूत उद्योगों 
का समाजीकरण कर दिया जाय ? समाजवादी व्यवस्था यही करती 
है | इतना तो मानना ही होगा कि समाजवादी अथेनीति और छत्पा- 
दून-वयवस्था में ठाभ कमाने की अथवा छोभ और शोपण की प्रवृत्ति 
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नहीं है। फिर उसे अपना कर क्‍यों न आधुनिक वज्ञानिक साधनों का 
सदुपयोग किया जाय । मनुष्य का श्रम बचाया जाय और उसकी बची 
हुई शक्ति का उपभोग दूसरी दिशा में क्‍यों न किया जाय ? अन्ततः 
क्यों न विकेन्द्रीकरण के महाप्रयास से मनुष्य की रक्षा की जाय ? 

यह मानते हुए भी कि समाजवादी व्यवस्था में छाभ उठाने अथवा 
लोभ और शोषण की प्रवृत्ति नहीं है, गाँधी उपभोग्य वस्तुओं के उद्योग 
को क्‍यों विकेन्द्रित करना चाहता है इस पर पूब के प्ष्ठों में प्रकाश 
डाला जा चुका है| कहा जा चुका है कि उपभोग्य पदार्थों के निर्माण 
की क्रिया को केन्द्रीमूत कर देने से जन-समाज जिस परावरछम्बिनी स्थिति 
का शिकार हो जाता है वह उसकी स्वतन्त्रता और नैसर्गिक अधिकारों 
के विकास का कुंठन अनिवायत: कर देती है। भोजन और वस्त्र तथा 
ऐसे ही नितान्त आवश्यक पदार्थां' के छिये परावरूम्बन तथा रेल और 
तार के छिए दूसरे पर निभय करना एक ही बात नहीं है। यदि पहले 
के छिये मनुष्य पराश्रित हो जाय तो वह संघटन जिस पर वह आश्रित 
होगा उसको स्वतन्त्रता का अपहरण आसानी से कर सकेगा, जन- 
समाज की शिखा सदा डत केन्द्रित व्यवस्था की मुट्ठी में रहेगी जो 
जनवग के भोजन और वस्र की व्यवस्था करने की अधिकारिणी है । 
बह केन्द्रित व्यवस्था स्वभावतः शक्ति और अधिकार के अधिकाधिक 
केन्द्रीकण की ओर अभिमुख होगी और अपने पद की रक्षा के 
छिए केन्द्रीभूत बछ का सहारा ले लेगी । भले ही समाजवादी व्यवस्था 
में शोषण न हो पर जनाधिकार का निर्देडन होना अनिवाय है। 
क्योंकि वह तन्त्र जो सर्वाधिकारी है निरंकुश रूप से अधिकार-सत्ता 
का उपभोग करेगा । 

रूस में जहाँ समाजवादी व्यवस्था का प्रयोग हुआ है यही स्थिति 
रही है | यदि ऐसी व्यवस्था अपेक्षित हो जिसमें न केवछ शोषण का 
अन्त हो, न केवछ छ्रोभमयी अथनीति की समाप्ति हो प्रत्युत जन- 
स्वातन्त्य को भी रक्षा हो और सर्वाधिकार जनस्माज में ही निहित 
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तथा वितरित हो तो उसका एकमात्र उपाय यही है कि डउपभोग्य 
वरतुओं के उत्पादन में यथासम्भव जन-समाज केवल स्वतन्त्र दी नहीं 
स्वावछम्बी भी हो। इसी कारण गाँधीजी उपभोग्य पदार्थो' की उत्पत्ति 
को किसी केन्द्रित व्यवस्था के हाथ में किसी भी अवस्था में समपण 
करने के लिए तैयार नहीं हैं। वे मौछिक उद्योगों को केन्द्रित करने के 
छिए राजी हो जाते हैं, पर इसका यह अथ नहीं है कि उसके खतरों 
से परिचित नहीं हें | केन्द्रित करने की इतनी आवश्यकता से भी 

न्द्रीकरण की प्रवृत्ति बनी रहेगी और केन्द्रोभूत सत्ता के द्वाथ में 
अधिकार भी बना रहेगा। पर इस खतरे को अधिक न बढ़ने देने के 
लिए भी यही उपाय है कि जीवन की अति नेसर्गिक आवश्यकताओं 
को पूर्ण करने वाले पदार्थो' की उपलब्धि में व्यापक जन-समाज यथा 
सम्भव स्ववश ओर स्वावलम्बी हो | «उस स्थिति में उसमें इनकी शक्ति 
रहेगी कि किसी केन्द्रित व्यवस्था के केन्द्रीकरण की प्रवृत्ति का उस सीमा 
के बाद सामना ओर अवरोधन कर सके जब वह जन-समाज की प्रभ्नु- 
शक्ति और अधिकार पर आघात करने की चेष्टा करे । इसी प्रकार केन्द्री- 
करण और विकेन्द्रीकरण में बापू सन्तुछून स्थापित करने की व्यवस्था 
करता है । 


उत्पत्ति के साधन यदि विकेन्द्रित रहें ओर यदि उत्पत्ति की प्रणाली 
विकेन्द्रित रहे और जन-समाज आवश्यक सामग्रियों की उपलब्धि में 
स्वावलम्बी रहा तो उसे उत्पन्न पदार्थों के वितरण तथा उपभोग के छिये 
स्वत: व्यवस्था करनी पड़ेगी। इन तीनों प्रक्रियाओं में सम्बन्ध और 
सामंजस्य स्थापित करने की व्यवस्था स्वयम्‌ उत्पादक जन-समाज को 
करनी पड़ेगी। यांत्रिक पद्धति में उत्पादन, वितरण और उपभोग तीनों 
क्रियाओं को संपादित करने के छिए उत्पादक तथा उपयुक्त क्रियाओं 
के बीच मध्यस्थ की सृष्टि करनो पड़ती है। किसी न किसी मध्यस्थ 
व्यवस्था के द्वारा ही ये काय होते हैं। यह मध्यस्थ वर्ग ही क्रमशः 
अनुत्पादक द्वोते हुए भी उत्पादन वितरण और उपभोग की व्यवस्था 
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का स्वामी हो जाता है और इस प्रकार उत्पादक जनबग को परावलूम्बी 
अतएव पराधीन बना देता है। यदि विकेन्द्रित पद्धति से मध्यस्थ बने 
बग का परिहार किया जा सकता हो और यदि उत्पादन, वितरण और 
उपभोग की सारी व्यवस्था का सम्बन्ध सीधे उत्पादक से हो तो स्पष्ट है 
कि जन-प्तमाज को अपने प्रबन्ध के लिए अपने ही सहयोग-मूछक 
संघटन की रचना करनी पड़ेगी। आर्थिक योजना के लिए संघटित हुई 
सहयोग मूछक जनतन्त्रात्मक संस्था प्रकृयया और अनिवायतः सारे जन- 
. जीवन का सच्वाठन करेगी । इस प्रकार जिस स्वतन्त्रता और जनाधिकार 
का उदय होगा उसकी रक्षा भी साम्‌हिक प्रकार से करने में वह स्वसा- 
वत: दत्तचित्त होगी । 


अब यदि मौढछिक उद्योगों का केन्द्रीकण कर भी दिया जाय 
तो यदि कभी उससे उद्भूत केन्द्रवाद की प्रवृत्ति जन-समाज के अधि- 
कार पर आघात करने के लिए बढ़ेगी तो डसे जनता के सामृहिक और 
संघटित प्रचण्ड बल का सामना करना पड़ेगा । जब शक्ति तुछा समान 
रहतो है तब संघर्ष बहुधा हो ही नहीं पाता । गाँधी एक परिमित क्षे 
में आवश्यकता की दृष्टि से अनिवाय केन्द्रीकरण को स्वीकार करके 
भी जन-समाज के जीवन की रक्षा के छिए उपभोग्य वस्तुओं में विकेन्द्री- 
करण को स्थापित करके उसी सम--शक्ति-तुछा की स्थापना कर देता 
है। यह संतुलन सामाजिक-जीवन को सुव्यवस्थित बढ़ा छे चलेगा। 
एक प्रकार से विकेन्द्रीकरण के द्वारा वह जन-समाज को शक्ति-प्तम्पन्न 
बना देता है । उसके हाथ में वह शब्ल प्रदान कर देता है, जिसके सहारे 
जनवबग किन्द्रवाद” की सीमा को परिमित कर दे और अधिकार-निधि 
तथा शक्ति-भण्डार अपने हाथों में रकक्‍्खें। यह न समझिएगा कि 
जिसकी कल्पना गाँघीजी कर रहे हैं वह इतिहास के लिए अभिनव 
ओर अकल्पित है। भारत की प्राचीन समाज-व्यवस्था अनायोजित 
नहीं किन्तु सवोंग में आयोजित थी। उसकी विशेषताओं में एक 
विशेषता यह भी थी कि जन-समाज शासनतन्त्रों के हस्तक्षेप से बहुत 
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कुछ मुक्त था। निरंकुश राजतन्त्र रहे हों अथवा अराजक गणतन्त्र 
अथवा संघतन्त्र, ग्रामजीबन केन्द्रीय तन्त्र के हस्तक्षप से सवोंश में 
नहीं तो अधिकांश में निमुक्त थे | इसका मुख्य कारण यही था कि 
आर्थिक दृष्टया समाज की व्यवस्था के आयोजन के फलस्वरूप जन- 
समाज स्वतन्त्र था | 

भारत की यह व्यवस्था वदिक काछ से आरम्भ हुई और सहखा- 
व्दियांकी छम्त्री यात्रा करते हुए ईसा के बाद सन्रहर्थी अठारहवों 
शताब्दीतक चलती रही | यह सच है कि इस बीच उसने कई पछटे 
खाये, उसको शक्ति का क्षय भी समय के प्रवाह के साथ-साथ होता 
गया पर फिर मो जन-जीवन बहुत कुछ केन्द्रीय तन्‍्त्र से अछता बना 
रहा। इस बात को विदेशी इतिहासकार तथा भारत में त्रिटिश शासन 
के स्थापित होने के आरम्भिक युगों में यहाँ आने वाले विदेशी अधि- 
कारी स्वीकार कर चके हैं। इस व्यवस्था की तहस-नहस करने का 
पाप आज ब्रिटेन के ही सिर है। में जानता हूँ कि भारत की प्राचीन 
व्यवस्था का नाम सुनते ही कुछ छोग भड़क उठगे । सम्प्रति ऐसी घारा 
बी हुई है जिसमें पुरानी बातों का नाम छेना भी प्रगतिशीज्ञता के 
विरुद्ध समझा जाता है। यह 'फेशन! हो गया है कि जो भी पुगाना हो 
चाहे वह कितना भी अपेक्षित और बद्धि-प्म्मत क्‍यों न हो उप्तका नाम 
'भी लेने में शम आती है, क्‍योंकि उसमें पशचात्‌-गामिता की गन्ध मिलने 
लगती है । 


पर इस हठधर्मी से बठ' कर और आँखें खोलकर समीक्षात्मक बुद्धि 
से काम लेना ही वेज्ञानिक दृष्टि और पद्धति कही जा सकवी है। जो 
दुराग्रह् उन छोगों में है जो छकीर के फकीर बने हुए हैं और जिन्हें 
सब कुछ पुरातन में ही दिखाई देता है उनसे कम दुराभ्रह उनमें नहीं 
है जो सब कुछ नवीन में ही पाना चाहते हैं और जिन्हें पुरातन के 
'नाम से भी त्रिदोष हो जाता है। आज प्रश्न मानव-प्तमाज के कल्याण 
'का है। नवीनता या पुरातनता गौण है. हमें न किसी से चिदू है 
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ओर न किसी से आवश्यक ओर अन्धप्रेम | हमें इस प्रश्न पर तो विचार 
करना ही है कि क्या कारण है कि आज यरोप में, जो. 'छोकतन्‍्त्र” का 
प्रवतक और स्व॒तन्त्रता का पोषक होने का दावा करता है अथवा उप्त 
रूप में जो समाजवादी होने की घोषणा करता है, जन-समाज और जन- 
जीवन निदलित, परवश तथा पराधीन, हो गया है । क्यों यूरोप ही नहों 
परन्तु समस्त भूमण्डछ यूरोप में छगी आग में जला जा रहा है, क्‍यों 
सुदूर के विस्तृत भू-प्रदेश और एशिया अथवा अफ्रीका की ज्ञोपड़ियों में 
रहने वाढा अश्वेत किसान तक उसके भार से चर हुआ चाहता है ? 
दूसरी ओर क्या कारण है कि भारत में जहाँ निरंकुश शासनतन्त्र प्रति- 
छत था जन-खमाज अपेक्षाकृत निदंछडन और शोषण से मुक्त था । एक 
जगह छोकतन्त्र अथवा समाजवाद होते हुए भी शक्ति और अधिकार 
का 'केन्द्रवाद! विपत्ति ढाए दे रहा, है और दूसरी जगह गजतन्त्र होते हुए. 
भी जन-सत्ता एक बड़ी सीमा तक अपने क्षत्र में स्वतन्त्र थी। सन्‌ १८- 
३० ई० में भारत के तत्काढीन गवनर जनरछ सर चाल्स मेटकाफ भारत 
की ग्राम-पद्च्ायतों के सम्बन्ध में छिखते हैं कि “ये पद्नायतें छोटे-छोटे 
प्रजातन्त्र के समान हैं। उनके पास वह सब उपलब्ध है जो वे चाहते 
हैं। वे अमर माल्म होती हैं क्योंकि जहाँ दूसरी सब चीजें ढह रही हैं 
वे सजीव हैं। वे पंचायतें भारत की जनता की रक्षा करने में मुख्य कारण! 
रही हैं। कोई भी उथलू-पुथछ, उलछट-फेर क्‍यों न हो जन-समाज को वे 
सुरक्षित रखती हैं और बड़ी सीमा तक उनके सुख तथा उनकी स्वतन्त्रता 
को बनाए रखती हैं ।” 

दुराग्रह को छोड़कर विचार कीजिये कि छोकतंत्रक्यों निरंकुशतन्त्र हो 
रहा है ओर निरंकुशतंत्र स्वच्छंद रहते हुए मी जनतन्त्र पर आघात नहीं 
कर सकता था ? इसका एकमात्र कारण यही ज्ञात होता है कि उत्पादन को 
केन्द्री मूत प्रणाछी भयावने असन्तुरून की सृष्टि करती है जिसमें समाज की 
तुला डगमगा जाती है| सब कुछ का केन्द्रीकरण छोकतन्त्रके हाथ में भया- 
वना अभिशाप हो जाता है, पर केन्द्रस्थित 'निरंकुशतन्त्र! के रहते हुए: 


३४७ विकेन्द्रीकरण समस्या का हल 


भी यदि जन-समाज में अधिकार एक सीमातक वितरित हो, अथ की 
दृष्टि से वह स्वतन्त्र हो और 'विकेन्द्रवाद! पर उसकी रचना हुई हो तो 
केन्द्रीकरण की प्रवृत्ति के मुकाबले में वह सन्तुछून स्थापित हो जाता है 
जो निरंकुशसत्ता को भी जन-जीवन की अक्षण्णता के साथ व्यभिचार 
करने नहीं देता। गाँधीजी एक सीमातक केन्द्रीकरण को आज की 
स्थिति में स्वीकार करने के लिए बाध्य होकर भी दूसरे क्षेत्र में विकेन्द्री- 
करण इसीलिए रखना चाहते हैं कि समाज में सन्तुलन का सजन हो 
सके और व्यापक जन-वगग केन्द्रवाद की विभीषिका से मुक्त रह सके । 

बड़ा भारी तक यह्‌ उपस्थित किया जाता है कि यन्त्रों के द्वारा 
उत्पादन को पद्धति को अपनाकर मनुष्य के श्रम और समय को बचाया 
जा सकता है और उप्तका उपयोग दूसरे कार्यो' में किया जा सकता है। 
यह तक यद्यपि बड़ा प्रौढ़ मालूम हं ता है; पर विचार क़रके देखिए कि 
क्या उपमें कुछ भी तथ्य है? क्‍या यह तक यथाथता से मेल भी 
खाता है अथवा केवल बुद्धि का एक खेल्मात्र है। पूँजीवादी देशों में 
कहाँ और कब मनुष्य का श्रम बचाकर उसकी शक्ति का उपयोग किया 
गया है ? यन्त्रों के द्वारा थोड़े समय में बहुत काय कर डाला जाता है, 
पर इसका परिणाम मनुष्य का श्रम बचाना तो नहीं, उसे बेकाम कर 
देना अवश्य हुआ है । यन्त्रों की शक्ति, गति और क्षमता बढ़ाने के 
लिए नये-नये वेज्ञानिक उपाय निकलते रहे हैं, पर इसका परिणाम 
बेकारों की भीड़ को अधिकाधिक बढ़ाते जाने में ही प्रकट होता रहा 
है। पर समस्या का अन्त यहीं नहीं हुआ। एक समय वह आया जब 
यह कहा जाने छगा कि सारी दुनिया के मनुष्य विभिन्‍न पदार्थो' को 
जितना खपा सकते हैं, उससे कहीं अधिक पदाथ निर्मित होने छगे हैं। 
फलतः उत्पन्न पदार्थ नट किए जाने छगे, नये-नये करू--कारखानों का 
बनना रोका जाने छगा और बहुत से बने-बनाए कारखाने इसलिए 
खरीदे गए कि वे विघटित कर दिए जाये। ऐसे विघटित हुए कारखानों 
में छगे अनेक मजदूर बेकार कर दिए गए। 
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क्या यह पूछा नहीं जा सकता कि मनुष्य के श्रम को बचा कर 
उनकी शक्ति का कौन सा सदुपयोग किया गया ? बेकारी दूर करने के 
लिए अख्-शब्र के अनेक कारखाने खोल कर सारी धरती को विनाशक 
सामग्रियों से पाठ देने की चेष्टा अवश्य की गयी, परस्पर देशों में झगड़ा 
अवश्य पेदा किया गया जिससे शख्मादि की बिक्रो करके कारखानों को 
चलता रखा जा सके, आक्रमणकारिता और सेनिकबाद को उत्तेजन 
अवश्य प्रदान किया गया, पर इसके सिवा मलुष्य-शक्ति का कौन सा 
उपयोग किया गया ? हवाई तक करना तो दूसरी बात है पर तनिक 
यथाथंता की ओर दृष्टिपात कीजिए । मनुष्य का श्रम नहीं बचाया गया 
वरन्‌ उसे बेकाम करके भूखों मरने के लिये अवश्य छोड़ दिया गया। 
जिसके पेट में भूख का चुल्हा सुलग रहा हो बह अपनी शक्ति को भा 
किस दिशा में छगावेगा ? अपने अन्तर की उसी आग में बह जगत्‌ को 
जला देने के लिए ओर स्वयम्‌ जछ कर राख हो जाने के छिए ही आगे 
बढ़ेगा अथबा और कुछ ? 


कहा जा सकता है कि यह स्थिति परिणाम है. पूँजीवादी अव्य- 
चस्था का। यदि समाजवादी व्यवस्था स्थापित की जाय, उत्पादन की 
प्रक्रिया नियन्त्रित कर दी जाय, निमुक्त प्रतिस्पर्धा की अथनीति का 
अवरोधन कर दिया जाय और छाभ उठाने की प्रवृत्ति का छोप आर्थिक 
संघटन से हो जाय तो निश्चय ही प्रत्येक व्यक्ति थोड़ा सा काये करके 
एक ओर जहाँ अपनी जीवबिका उपांजन कर छेगा वहीं दूसरी ओर 
अपने बचे हुए समय और शक्ति का सदुपयोग बौद्धिक तथा सांस्कृतिक 
विकास में अथवा मनोरंजन और ऐश-आराम में कर सकेगा । इस 
तक की मोहकता में मुग्ध हो जाना स्वाभाविक है, पर क्या यह नहीं 
पूछा जा सकता कि आन्तरिक उत्पादन की पदूधति में इसे व्यावहारिक 
प्रयोग तों रूस में ही हुआ है, पर वहाँ इस सिद्धान्त को अबतक 
कार्यान्वित करने का अवसर द्वी उपस्थित नहों हुआ । कारण यह दी 
कि रूस की स्थिति यूरोप के उन्नत औद्योगिक राष्ट्रों से सबंधा मिन्‍न 
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रही है , रूस अनोद्योगिक देश था, उसे विस्तृत भू-अदेश प्राप्त हे और 
भूमि की छम्बाई-चोड़ाई की दृष्टि से वहाँ की जन-संख्या अत्यधिक कम 
रही है । बोल्शोविक सरकार को नव-निर्माण का काय करना था। उसे 
भविष्य का चित्र कोरे कागज पर चित्रित करने का अवसर मिला । 
उद्योगीकरण के लिए रूसी सरकार के सामने अच्छा मौका था। बड़े- 
बड़े कल-कारखानों को स्थापना अस्प्ृश्य पड़ी विस्तृत भूमि में को जा 
सकती थी, खतों पर छदी ग्राम्य-जनता को औद्योगिक केन्द्रों में केन्द्रित 
करके नये-नये विशाल नगरों का निर्माण करना संभव था ओर ग्रामीण 
जनता को यूरोपीय रहन-सहन के ढंग में ढालने के लिए पदार्थो' का 
अत्यधिक उत्पादन क्रना अपेक्षित था । 


इसी प्रकार खेती के लिए पड़ी विस्तृत भूमि थी। गाँव की जनता 
ग्रामों से हूट कर जब नगरोन्मुख की गयी तो कृषि के लिए भूमि और 
अधिक खाली हो गयी । ऐसे विरतृत प्रदेशों में यान्त्रिक पद्धति से बड़े 
पेमाने पर थोड़े से छोगों के द्वारा कृषि करना संभव हो गया। इस 
स्थिति में रूस के सामने प्रदन जनता की बेकारी का नहीं प्रत्युत नव- 
निर्माण के लिए मनुष्य के श्रम और उसकी शक्ति के अधिकाधिक डउप- 
योग का था। उसे श्रम और शक्ति को बचाने की नहीं प्रत्युत उन्हें 
पदार्थो' के उत्पादन में अधिकाधिक क्षमता और सफलता के साथ छगाने 
की आवश्यकता थी । परिणामत: हम यह देखते हैं कि रूस की जनता 
अधिक से अधिक कार्य करने के लिए तरह-तरह के उपायों से उभाड़ी 
गयी । रूस की पंचवर्षीय योजनाओं में सब से अधिक प्रचार अधिका- 
घिक शक्ति छगाकर उत्पादन करने के लिए ही किया गया। देश के 
अनेक कल-कारखानों में, कारखानों में काय करने वाले मजदूरों की 
टोलियों में, अधिक से अधिक उत्पादन करने के छिए प्रतिद्वन्द्रिता उभाड़ी 
गयी । निधौरित समय से अधिक काय करने वाले कारखानों तथा सज- 
दूरों की प्रशंसा का पुछ बाँधा गया। फलतः मनुष्य का श्रम और समय 
बचाकर उसे किस प्रकार काम में छाया जायगा और किस प्रकार 
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यान्त्रिक पद्धति के रहते श्रम और समय बचा कर भी बेकारी का प्रश्न 
न उठने दिया जायगा आदि प्रश्नों के हठ का साकार रूप हमारे सामने 
अब तक नहीं आया है । क्‍ 

प्रझनयह है कि यदि समुन्नत औद्योगिक देशों में समाजवादी 
व्यवस्था के होते हुए भी मनुष्य का श्रस और शक्ति किस प्रकार बचाई 
जायगी और किस प्रकार यन्त्रों का चछना जारी रखा जायगा और 
किस प्रकार उत्पादन की गति यथापूव बनी रह सकेगी ? यदि भ्रेटब्रिटेन 
ऐसे देश में मानव-श्रम को बचाने की चेष्टा की जाय तो केसे किया 
जायगा ? बड़े-बड़े नगरों का देश होने के कारण जनसंख्या स्थान-विरशोषों 
में केन्द्रित है | भू-प्रदेश मीषण रूप से जन-संकुछ है । प्रतिवरगंमीछ में 
कई सौ की आबादी का अनुपात है। अब विचार कीजिए कि मनुष्य के 
श्रम को बचाने के छिए कोन से उपाय काम में छाए जायेंगे ? एक उपाय 
तो यह है कि मजदूरों के काम के घंटे कम कर दिये जायं। उस स्थिति 
में उत्पादन के परिणाम को बनाए रखने के लिए मजदूरों की संख्या बढ़ा 
देनी पड़ेगी । मान छोजिए कि लंकाशायर की मिलों में २० छाख मजदूर 
उत्पादन के काम में छगे हैं जो प्रतिदिन ८ घण्टे काम करते हैं। यदि 
इन मजदूरों से प्रतिदिन ४ घण्टे काम छिया जाने छगे तो उत्पादन के 
परिणाम को यथापू्व बनाए रखने के लिए ४० छाख मजदूर काम में 
छगाने पड़ेंगे। क्‍या जन-संकुछ नगरों में सहसा इतनी आबादी बढ़ा 
देना संभव होगा ? क्‍या भौगोछिक दृष्टि से इसमें भारी बाधा उठ खड़ी 
होने की संभावना नहीं हे । 

दूसरी पद्धति क्‍या मिलतों को घण्टे दो घण्टे या चार घण्टे प्रतिदिन 
चढा कर बन्द कर देने को है। यदि यह किया गया तो क्‍या उन 
वेज्ञानिक साधनों की उन्‍नति का माग अवरुद्ध कर देना नहीं है जिस 
प्र यन्त्रवाद के समथकों को गव है ? इसका प्रभाव क्‍या उत्पादन की 
गति और परिमाण पर,न पड़ेगा ?. समाजवादी विशेष रूप से इस बात 
पर जोर देते हैं. कि उत्पादन की गति और नये यान्त्रिक सुधारों की 
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उन्नति और विकास का कुंठन न होना चाहिये। वे यह भी कहते हें कि 
आवश्यकताओं और इच्छाओं को बढ़ाते जाना चाहिये जिसमें उत्पन्न 

पदार्थों, की खपत अधिकाधिक बढ़ती चछे । यदि यह्दी करना है तो 
कल-कारखानों को अकमण्य खड़ा करना संभव न होगा। फिर यदि 
मनुष्य को इच्छाओं को बढ़ाते जाना ही उपाय है तो कया यह प्रश्न नहीं 
उठता कि नेतिक, सांस्कृतिक, और मानसिक दृष्टि से यह स्थिति क्‍या 
मानव-समाज के छिए कल्याणकर होगी ? एक ओर इच्छाभों का बढ़ते 
जाना और दूसरी ओर उनको पूर्ति के छिए किसी केन्द्रित व्यवस्था पर. 


अधिकाधिक अवलम्बित होते जाना क्या जनवग को घोर असहाय और 
पराधीन स्थिति में न छा पटकेगी । 


ये कतिपय प्रश्न हैं और ऐसे ही अनेक दूसरे प्रश्न भो उठाए 
जा सकते हैं, जिनका समीचीन उत्तर तब तक नहीं मिल सकता 
जब तक यान्त्रिक पद्धति को रख कर मनुष्य शक्ति बचा कर 
और किसी उत्तम दिशा में उसका सदुपयोग करने के प्रयोग का 
स्वरूप सामने नहीं आ जाता । इतने पर भी यदि यह मान भी 
छिया जाय कि यन्त्र की उत्पादन-ठ्यवस्था से मनुष्य का श्रम बचाया 
जा सकता है तो भी बड़ा भारी प्रश्न यह उपस्थित होता है कि बचे हुए 
अवकाश का उपयोग किस प्रकार किया जायगा ? आज तो किसी के 
पास समय बचा दिखाई नहीं देता ओर जिनके पास है वे उसका 
सद॒ुपयोग करते दिखाई नहीं देते। कदाचित्‌ वे जानते भी नहीं कि 
उपयोग किया किस प्रकार जाय। बोद्धिक और मानसिक विकास का 
नाम बड़ी सरछता के साथ छे लिया जाता है, पर क्या सब के लिए 
इस दिशा में रुचि होना सम्भव है ? क्या यह सम्भव है कि साधारण 
जन-समाज बड़े-बड़े पुस्तकालयों में अथवा संग्रहालयों में अथवा विज्ञान 
की प्रयोग-शाढ्ा में अपना समय छगावे ? यदि नहों तो फ़िर नाचने 
और गाने में, उछछछने ओर कूदने में, सिनेम्र और दूत में, व्यसन 
अथवा करूद में अपना समय छगा कर क्या वोद्धिक विकास करेगा ? 
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मानव मस्तिष्क और उसके स्वभाव का सम्पूण ज्ञान प्राप्त करने में 
अब तक कोई विज्ञान सफल नहीं हो पाया है। प्रश्न यह कि मानव- 
शक्ति को इस प्रकार निरंकुश छोड़ देना और मनमानी दिशा पकड़ने 
देना क्या मानवजाति के छिए कल्याणकर भी हो सकता है ? शाक्ति 
भयावनी वस्तु होती है। वह यदि सदुपयोग से जगत्‌ का हित कर 
सकती है. तो दुरुपयोग से महाविनाश का कारण भी हो सकती है। 
विचार करने की बात है कि एक दिशा से मनुष्य की शक्ति और श्रम को 
बचा कर किसी दूसरी भयावनी दिशा में तो नहीं मोड़ दिया जायगा ? 
याद रखिये कि मनुष्य का मन विचित्र पदाथ है। बहुधा अकरमण्य 
प्राणी का अन्तर अनावश्यक खुराफातों का स्रोत हो जाता है। जब तक 
उसकी गति का निर्धारण करने वाली व्यवस्था का मृतरूप सामने न 
आ जाय तब तक ऐसे भ्रामक “तक को «कि काम से हटा कर मनुष्य 
की शक्ति का सदुपयोग किया जा सकता है, ले उड़ना बुद्धिमानी 
न होगा। 


में समझता हूँ कि आज प्रशइन मनुष्य की शक्ति को बचाने का 
नहीं है बल्कि यह है कि उसे काम दिया जाय और उसके बचे हुए 
अवकाश का सदुपयोग किया जाय। यह समझना कि बचे हुए समय 
का सदुपयोग मनुष्य को अकमण्य बना देने में अथवा उसे अपनी 
इच्छाओं को पूर्ण करने के लिए मनमाना काम करने के छिए छोड़ 
देने में है, नितान्त अ्रम-पूण है। आवश्यकता इस बात की है कि 
मनुष्य काम के साथ विश्वाम तो अवश्य पावे पर अपनी फाछतू बची 
हुई शक्ति और अवकाश का सदुपयोग कमठ हो कर ही करे। 
आज मनुष्य के श्रम ओर उसकी शक्ति को यन्त्र के द्वारा बचाने की 
चेष्टा नहीं की गई है और न उसमें सफलता प्राप्त की गयी है वरन्‌ 
आधुनिक यन्त्रवाद ओर यांत्रिक पद्धति के डर से मनुष्य की शक्ति 
ओर उसके श्रम का शोषण किया जा रहा है। यन्त्र मनुष्य के छिए नहीं 
_बरन्‌ मनुष्य यन्त्र के छिए हो गया है। विचार कीजिए कि क्‍या जो 
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कुछ हो रहा है उसके आधार पर श्रम को बचाने की आवाज़ उठाई 
जा सकती है। बड़े-बड़े कलरू-कारखानों में मजदूर दूषित वातावरण 
और अस्वस्थ्यकर परिस्थितियों में घंटों काम किया करता है काम भी 
यन्त्रवत्‌ ही करना पड़ता है। न उस में मनोरंजन है न वेचिद्रय और न 
आन्तरिक अनुभूति के लिए कोई <गुंजाइश | इस स्थिति का प्रभाव 
मनष्य के शरीर और बुद्धि पर विघातक होता है, जो उसे हर दृष्टि 
से चर कर देता है। 


इतना करने पर भी मनष्य मिहनत का इतना पुरस्कार भी नहीं 
पाता कि पट भर भोजन कर सके । फलछत: उसकी बाह्य और आंतरिक 
शक्ति का क्षय होता जाता है। ऐसी अवस्था में श्रम और शक्ति को 
बचाने और मनुष्य को अवकाश देने की बात सबवंधा कहना निराधार 
और निरथक है। यदि यह मान भी» लिया जाय कि यन्‍ठत्रों ने थोड़ा 
श्रम बचाया तो प्रश्न यह होता है कि क्‍या अवकाशमसात्र से ही मनष्य 
की समस्या हल हो जायेगी ! अवकाश मिले यह आवश्यक है, पर उससे 
भी अधिक आवश्यक यह है कि छसका उपयोग करके ज्ञान कराया 
जाय । आज इसकी कोई रूप-रेखा हमारे सामने नहीं है यद्यपि श्रम 
बचाने की गुहार मची हुई है। गाँधीजी की दृष्टि में एक समस्या को 
मिटा कर दूसरो समस्‍या खड़ी कर देना वास्तव में पहली समस्या का 
हल नहीं है । मनुष्य का श्रम बचाया जाय यह ठीक है पर अवकाश- 
प्राप्त प्राणी मनमाना भटकने के लिए छोड़ दिया जाय यह एक दूसरी 
भयावह समस्या हुए बिना बाकी न रहेगी । फछतः पद्धति ऐसी होनी 
चाहिए जो यदि पहली समस्या को हल करती हो तो दूसरे को भी 
उठने न दे। यन्त्र के द्वारा मनष्य का श्रम नहीं बचाया गया, वरन्‌ 
ऐसी जटिछ परिस्थिति पेदा कर दी गयी जिस में श्रम का शोषण 
करना संभव हो गया, उसका दुरुपयोग किया जा सका और उसका 
महत्त्व घट गया। . 

इस परिस्थिति का परिहार यांत्रिक पद्धति को बनाए रखना नहीं 
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है। गाँधीजी देखते हैं कि विकेन्द्रीकरण की प्रणांडी इस समस्या का 
समुचित समाधान उपस्थित करती है। उत्पादक हस्त-कौशलछ का आश्रय 
अहण करे । वह इस प्रकार न केवछ उत्पादन के साधनों का स्वामी 
होगा, वरन्‌ अपने श्रम का भी प्रभ्न॒ होगा, क्‍योंकि उपार्जित सम्पत्ति 
उसी की होगी। सब से बड़ी बात यह है कि शक्ति और श्रम का उप- 
योग करते हुए उसे बोद्धिक, शारीरिक और मानसिक विकास करने 
का अवसर मिलेगा। हस्त-कोशछ में छूगा हुआ व्यक्ति जिस क्षण 
अपना औजार सम्भाछता है उसी क्षण उसकी अन्तभूत चेतना 
ओर शारीरिक शक्ति स्पन्द्त हो उठती है । वह रचयिता बन जाता है 
तथा अपने समस्त बछ ओर चेतना का प्रयोग रचनात्मक दिशा की 
ओर मोड़ देता है। उसकी कछामयी प्रवृत्ति, जीवन की अनुभूतियाँ, 
प्रकृति की यथाथता का ज्ञान सूब मिछ कर उसके कौशछ द्वारा अप्रि- 
व्यक्त होने छगते हैं। मानव अपनी इस साधना में समाधिस्थ हो 
जाता है, उसकी क्रिया और बुद्धि एकात्म हो उठती है, अभिव्यक्ति का 
रसास्वादन करते हुए वह विभोर हो जाता है और अन्ततः अपनी 
बोदूघिक, मानसिक ओर शारीरिक शक्ति का विकास करने में समय 
' होता है । क्‍ क्‍ ५ 

उसका काय उसके सब से बड़े मनोरञ्नन का साधन, उसके 
विकास का कारण और उसकी शक्ति तथा श्रम के सदुपयोग का 
आधार दो जाता है। वह एक ओर जहाँ अपनी भौतिक इच्छाओं 
ओर आवश्यकताओं की पूर्ति करने में समथ होता है वहीं रचयिता 
होने के नाते अपनी आन्तरिक शक्ति का उद्बोधन करने में सफल होता 
है। उसके श्रम का महत्व बढ़ जाता है और शक्ति पूत हो उठतो है। 
गाँवी एक कदम और आगे बढ़ता है। वह मानव-हृदय की उन सदू- 
प्रवृत्तियों को जगा देने की भी चेष्टा करता है, जो श्रम और शक्ति का 
उपयोग यज्ञाथ करने में सुख की अजुभूति करती हैं। भोतिक भोग की 
वासना को यथावश्यक्न पू्ण करते हुए मनुष्य अपनी शक्तित और सप्रय 
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का उपयोग संमाज के कल्याण में करे इसी में उसकी मानवता है | 

गाँधीजी की दृष्टि में व्यक्ति सर्बोपरि है, उसका विकास अपक्षित 
है; पर वह यह भी मानते हैं कि व्यक्ति अपने व्यक्तित्व की उपलब्धि 
समाज में ही रहकर कर सकता है | उसका विकास श॒न्य में नहद्दी 
हो सकता। इसी कारण व्यक्ति और समाज का प्रथकृकरण 
सिद्धान्तत: शब्दों में मे ही कर दिया जाय, पर वस्तुत: और व्यव- 
हारत: वे दोनों परस्पर पूरक हैं। उनका सम्बन्ध परस्पर अविच्छेद्य 
है | वास्तविक जीवन में दोनों साथ-साथ चछते हैं और अन्योन्याश्रित 
रहते हैं। दोनों के सम्बन्ध के इस स्वरूप की अपेक्षा करना व्यक्ति और 
समाज, दोनों को भयावने खतरे में ढकेलना है। दो में से किसी एक 
को ही आवश्यकता से अधिक प्रामुख्य प्रदान कर देना और दूसरे को 
गौण बना देना जीवन और समाज को तुछा को बुरी तरह डगमगा 
देना है । जगत्‌ू की आज की दुरवस्था का बहुत बड़ा कारण यह 
असंतुछन ही है | इतिहास सें बार-बार कभी व्यक्ति को समाज की 
अंपक्षा अधिक और कभी व्यक्ति की पूर्णतः उपेक्षा करते हुए केवल 
समाज को मुख्यस्थान देने की चेष्टा होती रही है । 

कभी व्यक्तिवाद ने ऐसा रूप ग्रहण किया है जब समाजिक 
जीवन विघटित होने छगा है और कभी समाज ने अपने को ही 
साध्य और साधन समझ कर इस प्रकार व्यक्ति को कुचढछने की 
चेष्टा की है कि उसका सारा व्यक्तित्व और उसकी अन्तः प्रेरणा 
विचूण हो उठी है। कभी जब ऐसे अवसर आए हैं तब संस्कृति 
की धारा विश्लुब्ध हो उठी है। गाँधी का प्रयत्न आज दूसरी दिज्ला 
की आर है| वह व्यक्ति और समाज में समन्वय स्थापित करना 
चाहता है जिसमें एक दूसरे के पोषक ओर पूरक हो सकें। मनुष्य 
में तदनुकूछ सद्भवृत्तियों की जाग्रृत करना उसका प्रयास है। फ्लत: 
वह मानव श्रम और शक्ति को भी उसी दिशा को ओर मोड़नो चाहत्ता 
है | मनुष्य शक्ति और श्रम का उपयोग अपने हित में करे और 
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यज्ञाथ भी करे | यही उसकी शकक्‍त और श्रम का सदुपयोग होगा जो 
व्यक्तिगत और समाजिक जीवन की तुरछा को स्थिर कर देगा। ऐसा 
तभी हो सकता है जब मनुष्य अपनी शक्ति और श्रम का रबय॑ स्वामी 
हो, शक्ति और श्रम करने में उसे रस मिले और उसी के द्वारा हो 
सके उसका उचित विकास | हस्तकौशछ और उत्पादन की विकेन्द्रित 
प्रणाली से इसकी सिद्धि संभव दिखाई देती है । 


हस्त-कौशछ का उपहास करने का रिवाज सा हो गया है। नई 
रोशनी वालों को उसमें पुरानेपन की दुर्गन्धि मिछती है। पर गाँधीजी 
ही नहीं स्वयं माक्स ने उसके सम्बन्ध में जो लिखा है उस पर दृष्टि- 
पात कीजिए । वे कहते हैं. कि हस्त-कौशछ में कारीगर जहाँ औजार 
स्वयं उठाता है वहाँ कारखाने में वह यंत्र की सेवा करता है। पहले 
में कारीगर औजार चलाने में स्वतंत्र रहता है। पर दूसरे में मजदूर 
की गति मशीन के अधीन रहती है। यन्त्र द्वारा काम करते हुए 
मजदूर मशीन का ही अज्ज बन जाता. है । कारखाने में ऐसी निर्जीव 
यांत्रिकका रहती है जिस पर मशीन द्वारा काम करने वालों का कोई 
अधिकार नहीं रहता, बरन्‌ वे स्वयं उसी मशीन में उसके सजीव अडः 
की भांति मिल जाते हैं। मशीन में होने वाली एक ही प्रक्रिया निरन्तर 
एक ही ढंग से होती चछती है. जो थके हुए मजदूर पर सबार हुई सी 
रहती है। यन्त्र के काम में सिवा एक ढंग की क्रिया के न वेचित्र्य है, 
न मनोरंजन । फछतः वह स्थिति स्नायुतन्तुओं को विच्छिन्न कर देती है 
ओर उसकी मांस-पेशियों.की अनेक प्रकार की सक्रियता में रुकावट 
पेदा कर देती है। यन्त्र के द्वारा जो श्रम बचता है वह भी अत्याचार 
का ही साधन बन जाता है, क्‍योंकि यन्त्र मनुष्य को काम से मुक्त 
नहीं करता है, प्रत्युत काम में जो रस मिलता है उससे धंचितमात्र कर 


देता है ।” 


ये वाक्य हैं माक्स के, जो उनके प्रसिद्ध मनन्‍्थ “कैपिटछ” से उद्धृत 
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किए गए हैं। यदि यन्त्र श्रम नहीं बचाते प्रत्यत काम में जो रस 
मिलता है उससे भी वंचित करते हैं तो इस पद्धति को क्‍यों बनाए रखा 
जाय ? माक्स को कदाचित्‌ इसके स्थान पर दूसरी पद्धति की स्थापना 
करना संभव दिखाई नहीं देता था। उनके विचार उस समय उत्पन्न हुए 
थे जब पर्िचमी यूरोप का उद्योगीकरण चरम अबस्था पर पहुँच चला 
था । बड़े-बड़े नगर, औद्योगिक केन्द्र और कछ-कारखाने स्थापित हो चुके 
थे तथा ग्राम और ग्रामोद्योग और हस्त-कौशछ मिट चुका था | संभवत 
माक्स को विज्ञान से प्राप्त हुई यांत्रिक पद्थति से भी मोह था, उसे 
छोड़ना मिली हुई विभूति और उद्भूत सभ्यता से मुख मोड़ना दिखाई 
देता था। फछत: समाजवाद यांत्रिक पद्धति से पैदा हुईं सारी विपत्ति 
और समस्त अनर्थो का शत्रु और प्रतिवाद होते हुए भी उस्ती पद्थति 
को अपनाए रखना चाहता है। वह जो' करता है वह इतना ही कि उस 
से उद्भूत उपसर्गों का शमन हो जाय | बाहरी सुधार के द्वारा उसके 
दोषों के परिहार की चेष्टा करता है । 


गाँधी सुधारवादी नहीं क्रान्तिकारी है। वह साहस के साथ आगे 
बढ़ता है और नयी रचना के लिए पुराने आधार को ही बदल देने का 
प्रयत्न करता है। विकेन्द्री-करण में उसकी बही क्रान्तिकारी भाव-धारा 
व्यक्त होती द्वे। विकरेन्द्रीऋरण को वह्‌ साधन भी बनाता है और साध्य 
भी। उसके द्वारा पूंजीवाद का विघटन भी करना चाहता है और उसी 
के आधार पर नव रचना के भव्यभवन की स्थापना भी । जिस प्रकार 
सत्याग्रह में संघधोत्मक और रचनात्मक दोनों प्रवृत्तियाँ साथ-साथ 
चलती हैं उसी भांति विकन्द्रीकरण में क्रान्ति के दोनों पहल अथात्‌ विघ- 
टन और निर्माण एक साथ ही सन्निहित हैं | यदि संक्षप में गाँधीजी के 
विचारों का सार देने की चेष्टा करूँ तो कह सकता हूँ कि उनको दृष्टि में 
जीवन आकस्मिक घटना नहीं है उसका प्रयोजन है, जिसकी पूर्ति करने 
के लिए ही मनुष्य का उद्भव हुआ है। फलत: , मानव-जीवन का एक 
रक्ष्य है, जिसकी ओर बढ़ते जाना द्वी उसका कतठ्य है और जिसे प्राप्त 
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करने में ही उसकी साथ कता है | जीवन के इस लक्ष्य की प्राप्ति में सहा- 
यक होना समाज की उपयोगिता है । ह 
फलछतः समाज की रचना ऐसो होनी चाहिये कि मानव-जीवन 
अपनी पूणता को प्राप्त कर सके । ऐसा समाज तभी संघटित हो सकता 
है जब उसकी रचना नेतिक सिद्धान्तों के आधार पर हो। गाँधी जी 
की दृष्टि में नेतिक सिद्धान्त सत्य-अहिंसा और न्याय के सिवा दूसरे 
नहीं हो सकते। इन सिद्धान्तों का अस्तित्व वे अक्षुण्ण समझते हैं । 
इन्हीं के आधार पर समाज की रचना कर के जीवन उस सहायता को 
प्राप्त कर सकता है जिसके बछ पर लक्ष्य की ओर बढ़ता चलछे। ऐसे 
समाज में, जो सत्य, अहिंसा ओर न्याय के आधार पर स्थापित होगा, 
किसी प्रकार का शोषण, दुछून ओर दासता चाहे वह आर्थिक हो अथबा 
राजनीतिक अथवा सामाजिक, सम्भव नहीं है। फरछत: गाँधी जी 
ऐसे समाज की कल्पना करते हैं, जो शोषण और दासता से सबथा 
मुक्त हो | 
पर इस समाज की रचना उसी स्थिति में सम्भव है जब सारा 
सामाजिक जीवन, राजनीतिक तथा आर्थिक संघटन सत्य, 
अहिंसा और न्याय पर हो स्थापित हो। यदि ये सिद्धान्त न रहेंगे 
ओर जीवन का पहलू इनसे वंचित रहेगा तो हिंसा और शोषण 
अनिवाय रूपण उपस्थित रहेंगे । और यदि हिंसा और दलून 
उपस्थित रहेंगे तो मनुष्य कभी स्वतन्त्र रूप से अपने महान्‌ 
लक्ष्य को पूर्ति करने में सफल न हो सकेगा । वह साधन बनता 
हेगा उन छोगों की इच्छा-पूर्ति का जो अनीति और दोहन को 
मिटा कर अहिंसा ओर स्वतन्त्रता के आधार पर समाज की रचना 
करने की पद्धति गाँधी जी खोज निकाछते हैं। वे देखते हैं कि' 
उसका एकमात्र उपाय यह है कि किसी भी प्रकार के केन्द्रीकरण को 
सामाजिक जीवन में स्थान न दिया जाय | शक्ति हो अथवा अधिकार 
सामाजिक पद हो अथवा आर्थिक सूत्र सब का विकेन्द्रोकरण. आवश्यक 
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है इसलिए कि समाज हिंसा-हीन, शोषण-हीन, वर्ग-हीन और. दासता-हीन 
हो जाय । 


अभिप्राय यह है कि विकेन्द्रीकरण के द्वारा वे उस समाज की रचना 
करना चाहते हैं जिसमें वर्गो' की प्रश्नुता न हो । यही कारण है कि एक 
ओर वे जहाँ पूँजीबादी व्यवस्था की अव्यवस्थित अराजकता और वर्ग- 
प्रभुता के विरोधी हैं, वहीं दूसरी ओर उस प्रचण्ड और भयावतने केन्द्र- 
बाद के भा विरोधी हैं जिसका प्रतिनिधित्व रूस का बोल्शेबीवाद्‌ कर 
रहा है । वे प्रतिपादक हैं उस व्यवस्था के जिसमें व्यक्तिवाद और समाज: 
बाद का, केन्द्रवाद और विकेन्द्रवाद का सु-आयोजित और सुविचारित 
समन्वय हुआ हो, जिसमें सामाजिक और वेयक्तिक जीवन में ऐसा संतु- 
लन स्थापित हुआ हो जो दोनों के विकास में सहायक हो। इस छत्ष्य 
को नह दृष्टिबिन्दु बना कर ही गाँधो की सारी विचारधारा प्रवाहित 
होती है । 


उत्पादन की प्रणाली का विकेन्द्रीकरण और आरम्य तथा कुटीर उद्योग 
का पुनरुज्जीवन उपयु कत दारैनिक दृष्टिकोण से उद्भूत व्यवस्था है जिसे 
आर्थिक क्षेत्र में गाँधीजी स्थापित करना चाहते हैं। सीधी बात है कि 
जिस दृष्टि से जीबन को देखा जाता है, जगत्‌ और जीवन के प्रयोजन 
के प्रति जो भाव ग्रहण किया जाता है, उसी के अनुसार जीवन और 
समाज की व्यवस्था करने का प्रयत्न किया जाता है। “बोल्शबीवाद' 
वही व्यवस्था स्थापित करना चाहता है जो उसकी दाशनिक दंष्टि के 
अनुकूछ है। गाँधीजी के विचारों और उनको व्यवस्था के प्रक्ृत रूप 
को समझने के छिए उनके दाशनिक दृष्टिकोण पर दृष्टिपात कीजिए । 
स्वभावतः वे वेसी ही व्यवस्था को जन्म देना चाहते हैं जो मनके 
उस सा के अनुकलछ हो जिसकी पूर्ति वे जीवन ओर जगत्‌ का प्रयोजन 
समझते है । 


आर्थिक क्षत्र ही नहीं सामाजिक तथा राजनीतिक क्षेत्र में ओर 
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व्यक्तिगत जीवन के क्षेत्र में वे तदनुकलछ व्यवस्था स्थापित करना चाहते 
हैं। समाज सत्य और अहिंसा पर आश्रित हो जो स्वतन्त्र, समान 
व्यक्तियों का व्गहीन, व्णमेदद्दीन सहयोग मूलक सम॒ह हो, जिसमें 
श्रम का महत्त्व हो ओर श्रम व्यक्ति की आवश्यकताओं की पूर्ति के सिवा 
समाज के हित में यज्ञाथ उपयुक्त हो । राजनीति भी घतता, प्रवंचन 
स्राथपरता और शक्ति तथा अधिकार-पिपासा से परे समाज के 
कल्याण का साधन हो और न्याय, तथा अहिंसा पर आशभ्रित्त हो। 
तात्पयय यह कि राजनीति भी नतिकता-मछक हो । व्यक्ति परिषत्तित 
हो जिसके उन्नत और शुभ्र मानवीय भाव जागृत हों, जो जीवन को 
जगत्‌ के हित में छय कर देने में सुख और पू्णता का अनुभव करता 
हो । जीवन का आदुश अहं की सत्ता को विराट में विसर्ञित कर 
देता हो । 


संक्षप में ऐसी ही है ग्ँँधी की सर्वाज्भजीग सामाजिक कल्पना जो 
उनके दार्शनिक दृष्टिकोण के अनुकछ तथा उसका परिणाम है। प्रश्न 
यह उठता है कि आखिरकार इस प्रकार के समाज की स्थापना होगी 
कैसे ! कौन इसका भार उठावेगा ? जो बर्ग आधुनिक व्यवस्था ओर 
विधि से पोषित है, जो उसकी छत्र-छाया में बेसब का उपभोग कर 
रहा है और जो अधिकारारूढ़ है, वह अपने पेरों के नीचे की धरती 
को खिसकलने क्‍यों देगा ? क्‍या अपनी सारी शक्ति और अधिकार के 
द्वारा इस प्रवाह को रोकने की चेष्टा न करेगा ? ऐसी स्थिति में यदि 
गाँधीजी की कल्पना को कार्यान्वित करना हो तो करेगा कोन ? उत्तर 
में निवेदन यह है, कि गाँधीजी यह विश्वास करते है. कि इस भार को 
उठावेगा एक ओर वह विशाकू और व्यापक जनवगं जो आज को स्थिति 
से दलित और त्रस्त है तो दूसरी ओर वह उन वर्गो' से भी जो आध- 
निक व्यवस्था से परिपालित हैं यह आशा करता है कि वे इस काय में 
सहायक होंगे । 

गाँधीजी के इस दृष्टिकोण पर बहुतों को आश्चय दो सकता है, पर 
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यह दृष्टिकोण ही उनकी सारी विचारधारा का प्राण है। अहिंसा को 
जीवन का आधारभूत तत्व देखनेवाला इस दृष्टि के सिवा दूसरी दंष्टि 
ग्रहण कर ही नहीं सकता | जो यह समझता है कि सारा विश्व प्रपग्न 
नेतिक नियमों की सनातनता, अमरता और अक्षरता स्वीकार करता है 
और जो यद् समझता है कि जीवन का प्रयोजन नेतिक आदश की ओर 
बढ़ते जाना ही है, उसके छिए उपयुक्त दृष्टि अहण करना अनिवाय है । 
गाँधीजी मनुष्य की नेसर्गिक शुअन्प्रवृत्ति में विश्वास करते हैं और मानते 
हैं कि मनुष्य स्वभावत: बुरा नहीं है। श्रकृत्या यदि वह असतू से उत्प्र- 
रित दिखाई दृता है तो सद्भावापन्न भी है। उसके सदंश का जागरण 
भी वेसे ही सहज और स्वाभाविक है जेसे असत्‌ का ।” 


फछतः उचित प्रेरणा, स्फुरण और परिस्थिति मिछने पर उसका 
'शुभान्तर जागृत होता है और मनुष्य को शुद्धि करता है। यदि मनुष्य 
के जीवन की यह उन्मुखता न होती तो उसका मानवी विकास न हुआ 
होता । मनुष्य के प्रति इसी आस्था और विश्वास के फलस्वरूप गाँधीजी 
उन वर्गो' से भी आशा रखते हैं जो आधुनिक समाज के पोष्य-पुत्र हैं । 
बापू के शब्दों पर दृष्टिपात कीजिए और उसके मन्तव्य को हृदयज्ञम 
कीजिए | वह कहते हैं “मनुष्य को उसके पशु-स्वभाव में न देखों और 
न वन्य प्रवृत्तियों से प्रभावित बबर विधान का अनुगमन करते हुए देखो, 
उसे उसकी सारी उज्वछता में देखो ! उसका अध्ययन यह समझ कर 
'करो कि बहू अपने स्वभाव के उन्‍नत ओर देवी स्वरूप के वशीभूत 
होकर काय कर सकता है तथा प्रेम के विधान का अनुभव भी कर 
सकता है। मेरा विश्वास है कि मनुष्य की शक्ति पतनाभिमुख नहीं 
'किन्तु उत्कष की ओर उन्मुख है। यह परिणाम है उस अज्ञात किन्तु 
प्रम के निश्चित विधान का जो सृष्टि में कार्यान्वित है । मानव 
समाज आज तक जीवित है, यही प्रमाण है इस बात का कि उसकी 
'विघटनकारी और विघातक शक्ति की अपेक्षा वह शक्ति कहीं अधिक 
'बलवान्‌ है जो एकात्मता तथा समवेदनशीछता का सजन करती हे । 
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मैं प्रम का राग ही जानता हूँ और इसी कारण मनुष्य की शुभ प्रवृत्ति 
में भी विश्वास करता हूँ । 

“यदाकदा मैं मी ऊब उठता हूँ। सोचने छगता हूँ कि जगत्‌ का 
यह अभिशाप कब सिटेगा, कब मनुष्य द्वारा मनुष्य के शोषण और 
दुरून का अन्त होगा | पर तत्काछ ही मुझे उत्तर मिल जाता है कि मेरा 
काम प्रेम के विधान की विधि से अपना काम करते जाना है और हृदय 
में यह आशा तथा विश्वास रखना है कि मनुष्य-स्वभाव का उसके द्वारा 
प्रभावित होना अनिवाय है?। मनुष्य के प्रकृति की उज्बछता और 
सद्भावना में यह्‌ अटछ विश्वास गाँधीजी की विचारधारा की विशषता 
है। वे मनष्य के स्वभाव में अपनी आस्था खो देने के छिए तय्यार नहीं 
हैं। इसी कारण वे किसी व्यक्ति या बर्ग से न घणा कर सकते हैं और 
न हंघ | वे किसी के विनाश की इच्छा भी नहीं कर सकते | हाँ, बह 
यह आशा अवश्य करते हैं कि मनुष्य का सहज अहिंसक और नेतिंक 
भाव जगाया जा सकता है और उसको विशुद्ध तथा परिवर्तित किया 
जा सकता है। 


इसी भाव को गाँधीजी प्रकट करते हैं जब वे कहते हैं कि “अहिंसा 

की शक्ति किसी का संह्ाार नहीं करती । वह केवल शुद्धि करती है। जो 
शुद्धि की सीमा से परे हैं उनका विनाश तो स्वयमेव बिना किसी प्रयास : 
के उसी प्रकार हो जाता है जिस प्रकार असाध्य रोगों से जजर शरीर 
नष्ट हो जाता है ।” फछतः गाँधी जी उपयुक्त विश्वास के आधार पर 
यह कल्पना करते हैं कि सुविधा प्राप्त, अधिकार-सम्पन्न और स्थिरस्वार्थी 
बग परिवर्तित किया जा सकता है तथा उसकी शुद्धि इस प्रकार की जा 
सकती है कि वह अपने अधिकार और अपनी सुविधाओं तथा वेभव 
का उपयोग एकमात्र अपने स्वाथ की पूर्ति में न करके जन-हित में करे | 
'संरक्षकबाद? ( ट्रस्टीशिप ) की उनकी योजना में यही भाव व्यक्त है। 
जे-महाराजे, धनी व्यापारी और व्यवसायी पूँजीपति और जमींदार 
आदि वर्ग जो आज जन-शोषण और दलून पर प्रतिष्ठित हैं परिवर्तित हों 
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और अपने ऐश्वय को अपनी कामना और लोभ की तृप्रि का साधन न 
बनाकर जनता की घरोहर समझे | अपने को उसका अनियन्त्रित स्वामी 
नहीं, बरन्‌ संरक्षक और व्यवस्थापक समझें, जिनका काम केवछ इतना 
हो कि वे उसकी रक्षा करें और उसका उपयोग यथासम्भव उसकी 
वास्तविक र्वामिनी जनता के हित में करें । 

राजे-महाराजे और धनी सम्पन्न वर्गों को सम्बोधित करके गाँधी 
जी कहते हैं “कोई विक्षिप्त ही होगा जो यह समझता होगा कि जो 
स्थिति आज़ है वह सदा बनी रहेगी । अपने अधिकारों के छिए संग्राम 
करने को जन-बर्ग बाध्य है फिर यह संग्राम हिंसात्मक हो चाहे अहिंसा- 
त्मक । किसी भी दशा में राजे-महाराजे और सम्पन्नव्ग उन करोड़ों 
दलित नर-नारियों के सम्मुख नहीं टिक सकते जो आज अपनी शक्ति 
से परिचित हो रहे हैं। मैं चाहता हूँ “कि राजे-महाराजे काल के प्रवाह 
को समझें और स्वेच्छा से अपनी अनियन्त्रित शक्ति, अधिकार तथा 
ऐश्वय का विसजन जनहित में करके उसके सेवक बन जायें। याद 
रखिए कि जनवगरग के उत्थान को जगत्‌ की बड़ी से बड़ी पश-शक्ति भी 
रोकने में समथ नहीं हो सकती। में आशा करता हूँ कि मनुष्य की 
साम्‌हिक अन्तर्ज्योति उस उन्‍्मत्त-प्रत्यड्डुर स्थिति को न आने देगी 
जिसका उपस्थित हो जाना उस स्थिति में अनिवाय है जब वे छोग जो 
जनाधिकार के अपहरण पर प्रतिष्ठित हैं, जागृत नहीं होते। में इसी 
कारण इस समस्या को हछ करने का अहिंसक उपाय आज उपस्थित 
कर रहा हूँ । 


“जहाँ तक मेरा सम्बन्ध है में उनको समाप्ति नहीं, परिवतेन चाहता 
हूँ । परिवर्तित हों ट्स्की-संरक्षक के रूप में जो नाम सात्र को ही नहीं, 
वरन्‌ वास्तविक हों। समाज की स्वतन्त्रता कुछ व्यक्तियों के हाथ में 
कदापि छोड़ी नहीं जा सकती । किसी भी व्यक्ति को चाहे वह राजा 
हो या जमींदार अथवा धनी-व्यापारी यह अधिकार नहीं है कि वह 
स्वोपार्जित अथवा पेत्रिक सम्पत्ति का निरंकुश स्वामी और उपभोक्ता 
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हो । प्रत्येक व्यक्ति को इस बात की पूरी स्वतन्त्रता है कि वह अपनी 
बुद्धि और योग्यता का उसी प्रकार प्रयोग करे जिस प्रकार दूसरे करने 
का अधिकार रखते हैं, पर किसी को भी यह भधिकार नहीं है कि बुद्धि 
और कौशरछ से उपार्जित सम्पत्ति का उपयोग भी मनमाना कर सके। 
प्रत्येक व्यक्ति परवर्ती समाज का ही एक अछ्भ है । फछत: वह अपनी 
शक्ति का उपयोग केवछ अपने छिए नहीं कर सकता | उसे उसका उप- 
योग उस समाज के हित के छिए करना होगा जिसका वह छोटा सा 
अड़ है और जिसके सहारे ही जीवित है । 

“ज्ञग में आज जो असाम्य छाया हुआ है वह जनता के अज्ञान के 
कारण है | जन वर्ग को जब अपनी नेसर्गिक शक्ति का ज्ञान हो जायगा 
तो इस बेषम्य का छोप भी अवश्यम्भावी है। यदि यह क्रान्ति हिंसा के 
द्वारा संपादित हुई तो आज की- स्थिति उछट भले द्वी जाय पर उस 
परिवतन से कल्याण न होगा । परन्तु अहिंसा के उस नव-युग का आरंभ 
होना अनिवाय है जिसकी अपेक्षा जनता करती है। अहिंसा के द्वारा 
होगा शुद्ध परिबतन । समस्या की ओर मेरी दृष्टि और मेरा भाव विशुद्ध 
अहिंसात्मक ही है। फ्रांस ने स्वतन्त्रता समानता ओर बचन्धुत्व के आदश 
की स्थापना की । वह आदश केवल फ्रांस की नहीं, परन्तु सारे मनुष्य 
जाति की सम्पत्ति है । 

“पर जिस आदश को फ्रांस कभी प्राप्त न कर सका उसे प्राप्त करने 
का मार्ग हमारे लिए खुला है। क्‍या राजे-महाराजें, जमींदार और 
पूँजीपति-बग इस दिशा में नेतृत्व ग्रहण करने को तैयार हैं ? नेठ्त्व 
ग्रहण करना उन्हीं के छिए उचित है, क्‍योंकि श्रभाव से आपन्न वे वर्ग 
जिनके पास दरिद्रता और दैन्य के सिवा कोई सम्पत्ति नहीं है, किसी 
को उसमें भागी नहीं बना सकते ।” इन वाक्यों से स्पष्ट है कि गाँजीजी 
उन वर्गो' से भी, जो आज की व्यवस्था से छाभ' उठा रहे हैं, यह 
आशा करते हैं कि वे नये समाज की रचना में सहायक होंगे। वे यह 
: विश्वास करते हैं कि उनके शुभांश को जाग्रत करके उनका संस्कार, 
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उनकी शुद्धि और उनका परिवतन करना संभव है, फछत: वे उनके 
सामने अपरिग्रह के उज्बछ आदश को उपस्थित करते हैं। यह आदश 
और चाहे किसी को नया ज्ञात होता हो, पर भारत के छिए अभिनव 
नहीं है। शताब्दियों तक यह भारतीय जीवन का संस्कार करता 
रहा हैे। कया उपनिषदों ने त्याग से ही धन के भोग की महिमा नहीं 
गायी है | 

“तेन त्यक्तन झ्लुंजीथाः माग्रृधः कस्यरिविद्धनम्‌” का आदश क्या 
उपस्थित नहीं किया जा चुका है ? “झुंजते ते त्वघं पापये पचन्त्यात्म- 
कारणात्‌” ऐसे कठोर वाक्यों से स्वार्थ की घोर निनन्‍दा क्‍या नहीं की 
जा चुकी है ? बापू आज उसी आदश को पुनरुब्जीबित करना चाहता 
है। सांस्कृतिक विकास के क्षेत्र में भारत ने जीवन के छिए जिन तत्त्वों 
का अनुशीछन किया था उन्हीं को विकलर मानवता के उद्धार के लिए 
सजीव सन्देश के रूप में गाँधी उपस्थित कर रहा है । पर मनुष्य के. 
स्वभाव की मर्यादा से वह अपरिचित नहीं है। आदश ओर व्यवहार 
कल्पना और यथाथ का सुन्दर सामंजस्य गाँधी के जीवन की विशेषता 
है। वह यद्यपि स्थिर-स्वार्थी वर्गके परिवत्तन और उसकी शुद्धि की आशा 
करते हैं, पर साफ-साफ यह जानते हैं कि उक्त नव-समाज की रचना 
के लिए उस विशाल किन्तु घरती पर छोटती जन-सत्ता को जगाना होगा 
जिसके दोहन और दुछन पर आज का संघटन स्थापित है। जो पिसे 
हुए हैं वद्दी जब उठेंगे और उठकर अपना उद्धार करेंगे तभी समस्या 
का स्थायी हलक हो सकेगा। उनके बल से ही न केवछ आज की व्यवस्था 
बदलेगी वरन्‌ वह वर्ग भी बदलेगा जो उससे पोषित है और स्वयं उसका 
पोषक हो रहा है । 

पूँजीबाद जनता के श्रम से ही फछता-फूछता है और जनता की 
कमाई से ही अभिषिक्त है। कछ-कारखानों को चढाने वाला 
जन वर्ग ही है और उत्पन्न पदार्थों, को खपाने वाछा भी वही है ॥ 
उसके सहयोग और सम्पुण आत्म-समपण पैर ही आज का सारा 
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अनथ हो रहा है । यदि यह वग जाग्रत हो और अपने बंधन को 
छिन्न-भिन्‍न करने के छिए अग्रसर हो तो कोई शक्ति नहीं है जो उसके 
सागग का अवरोधन कर सके । जन-सत्ता महती बलशाछिनी है 
इसमें किसे सन्देह हो सकता है ? वह असहाय और निबरू दिखाई 
देती है क्‍योंकि आत्मविस्मृत है, आत्म-विश्वास खो चुकी है और 
अन्याय तथा अनीति के सम्मुख मस्तक झकाना पाप नहीं समझती। 
गाँधीजी आत्मावलम्बन, आत्म-विश्वास तथा अपना उद्धार आप 
करने की चेष्टा के मन्त्र से जन-समाज को अनुप्राणित कर रहे हैं। 
जनकी विचारधारा और उनकी काय-पद्धति उपयुक्त मन्त्र से ही 
पावन है । 

उनके चर्ख में, उनके विधायक कायक्रम में, उनके सत्याग्रह की रण- 
पद्धति में उपयु क्त भावना प्रतिष्ठित है। उसके द्वारा जब समाज में वे 
जिस चरित्र-बछ का विकास करते हैं वही आवश्यक होने पर जनता. 
को अहिंसक संघष के लिए बल प्रदान करता है। फछत: जन-समाज 
चख को अपनाकर यदि उत्पादन-क्रिया का स्वामी बन जाय और 
उपभोग तथा वितरण की व्यवस्था स्वयम्‌ करने छग जाय तो आर्थिक 
स्वतन्त्रता प्राप्त करके सूछ से उस स्वाधीन समाज का विकास करता 
. चढेगा जो केन्द्रवाद को क्रमश: निष्किय अतएब अधिकाधिक विघटित 
करने में समथ होगा । यदि जन-समाज कछू-कारखानों से मुख मोड़ 
देगा तो कहाँ रह जायगा यन्त्रवाद और कहाँ रहेगी पूँजीवादी 
अथनीति की इमारत स्वयम्‌ ढहती दिखाई देगी । यह समझना 
भूल 'है कि गाँधोजी . वगस्वाथ अथवा वर्गंसंघघ के अस्तित्व को 
स्वीकार नहीं करते। वे उसे स्वीकार करते हैं, पर विरोध करते हैं 
उस पद्धति और सिद्धान्त का जो वर्ग-चेतना और वर्ग-भावना को 
उत्तेजित करके हिंसा के द्वारा विरोधी वर्ग का सबनाश करने में 
विश्वास करता है। इस प्रणाली में .वे उस हेष-भाव और - हिंसात्मक 
प्रवृत्ति को प्रोत्साहित और प्रबुद्ध द्वोता देखते हैं जो आज सामाजिक 
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जीवन का आधार बन कर मानवता को अभिशप्त बना रही है | 

वह देखते हैं कि इससे वर्ग-संघण की समस्या का स्थायी हल नहीं 
निकछता । खड़्ग के ख्र॒वा से रक्ताहुति डाछना वर्ग-स्वाथ की अग्नि को 
अधिकाधिक ग्रज्वलछित करना है। श्र के द्वारा जो बग या समूह अपनी 
अधिकारसत्ता स्थापित करेगा बह उसी के सहारे अपने स्वाथ की रक्षा 
करता रहेगा ओर इस प्रकार हेष तथा हिंसा की आग सुछगती 
रहेगी । अतः गाँधी जी वर्ग-संघं की सत्ता को स्वीकार करते हुए भी 
उसे ऐसी दिशा प्रदान करना चाहते हैं, जहाँ बिना रक्तपात और द्वष के 
वह सामाजिक स्थिति उत्पन्न की जा सकती है, जिसमें पूँजीवा्ीः 
वर्गो' के स्वाथ की छतिका स्वयमेव सूखती नजर आएगी। यह स्थिति 
जनवगं को जाग्रति और उसके प्रयास पर ही निभर करती है। माक्स- 
वाद भी पूजीवादी व्यवस्था की समाप्ति के लिए महती जन-क्रान्ति की 
ही कल्पना करता है। जन-बरग उठ, उत्पादन के साधनों और शासन- 
सत्ता पर बलपूवक अधिकार कर के तथा शख्र ओर शक्ति के द्वारा 
व्यक्तिगत सम्पत्ति की संस्था को मिटाकर वगह्ीन समाज की रचना 
कर डाले । माक््सबाद की यही पद्धति है। 


गाँधी जी जन-वर्ग के उत्थान पर ही नव-समाज की रचना 
संभव समझते हैं। उत्पादन के साधनों और शासनतन्त्र पर बह भी 
जनता का अधिकार चाहते हैं। माक्सवाद तो केवछ उत्पादन-पाधन 
पर क्रान्तिकारी जनवग का अधिकार चाहता है, पर गॉधीजी एक 
कदम ओर आगे बढ़कर उत्पादन की सारी पद्धति, क्रिया और प्रकारतक 
को इस प्रकार उल्ट-पुलट देना चाहते हैं कि केन्द्रवाद की विशाल 
अट्टालिका घराशायी हो जाय और सारा केन्द्रित वेभव विघटित 
होकर जन-समाज के हाथों में विघटित और वितरित हा जाय। पर 
उनकी सारी पद्धति में शस्र ओर बढू-प्रयोग को आवश्यकता नहों 
है। वे चखे के रूप में उत्पादन के जिस साधन और प्रणाडी की ओर 
संकेत करते हैं, उसे अपनाने में जागृत जन-बर्ग का पथावरोधन जगत्‌ 
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की कोई शक्ति नहीं कर सकती । पूँजीवादी वर्ग के सारे कछ-कारखाने 
और उसकी व्यवस्था खड़ी-खड़ी निष्प्राण हो जायगी । अपना हित और 
अपना स्वार्थ छिए हुए बग असहाय हो जायगा और इस प्रकार बग 
संघष स्वतः लुप्त होता दिखाई देगा । 

' आर्थिक क्षेत्र में पुश्लीभूत बर्ग-प्रशुता के विखरने का प्रभाव राज- 
नीतिक और सामाजिक क्षेत्र पर भी पड़ना &निवाय है। आर्थिक सर्व॒त- 
न्त्रता की ओर अग्रसर हुआ जन-समाज सामाजिक असमानता का 

_ क्षय करने में समश् होगा। आर्थिक व्यवस्था के संचालन के लिए उसे 
सहयोग-मूछक और सुसंघटित ऐसे समाज की रचना करनी :पड़ेगी जो 
जन-जीवन के विविध क्षेत्रों का संचालन स्वभावत्त: करेगा । मूल से ही 
स्वतन्त्र और शक्ति-संपन्न जन-संघटन का सूत्रपात जिस क्षण हो जायगा 
उसी क्षण से शासन-सत्ता कीः केन्द्रित शक्ति का भी हास होने 
छगेगा। अवश्य ही नव-समाज की रचना का यह्‌ उत्तरदायित्व ओर भार 
जागृत जनवग को ही उठाना पड़ेगा । इसीलिए गाँधीजी जन-समाज का 
आवाहन करते हैं । यही नहीं बरन्‌ आवच्यकता पड़ने पर अधिकार 
का विसजन कराने के छिए जनता को सत्याग्रह की संघर्षात्मक और 
विद्रोह मूछक पद्धति को अपनाने के छिए भी प्रस्तुत रहना पड़ेगा सच है 
कि गाँधीजी मानव-स्वभाव की उज्बल्ता में विश्वास करते हैं। वे यह 
आशा करते हैं कि अधिकार-सम्पन्न तथा स्थिर-स्वार्थी वर्ग स्वेच्छा से 
न्याय का पथ ग्रहण करेगा और संरक्षक के रूप में जनता का सेवक बन 
जायेगा । इसी आशा के आधार पर नव-समाज की रचना के काय में 
योग देने के छिए वे संपन्‍न वर्गो' का आवाहन भी करते हैं। 

पर स्वभाव की मर्यादा की उपेक्षा भी वे नहीं करते। सम्पत्ति- 
शील हैं वे यदि न्याय की पुकार सुनने में सभथ नहीं हैं अथवा अधि- 
कार-संपन्‍न शासक वर्ग यदि जनता के सम्मुख अधिकार विसजन 
करके नीति का पक्ष ग्रहण नहीं करता तो शुद्ध करने, परिवतित 
करने और उसके शुभांश को जागृत करने का उत्तरदायित्व भी जन- 
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समाज को ही उठाना पड़ेगा । असहयोग और सत्याग्रह के द्वारा उस 
प्रचण्ड जन-आन्दोछन का सजन करना होगा जो किसी सरकार या 
बगसत्ता की पशुता को समूछ हिला देने में समथ हो। अहिसात्मक 
सद्गष किसी का विनाश नहीं किन्तु परिवतन करने तथा उसे शुद्ध 
करने की ओर उन्‍्मुख होता है। कष्ट-सहन और त्याग तथा अनीति 
की दृढ़ अवज्ञा, अहिंसक संघ की विशेषता है । 


गाँधी के मत से अहिंसक पद्धति दोनों दिशाओं को शुद्ध करना 
जानती है। एक ओर यदि जाग्रत जन-बर्ग प्रतिरोध की आवश्यकता - 
उत्पन्न होने पर अहिंसक का मार्ग पकड़ करके आत्मशुद्धि करता है 
तो दूसरी ओर अहिंसक संघष की प्रक्रिया से वह प्रतिक्रिया उत्पन्न 
करता है जो विरोधी पक्ष को भी शद्ध करने में समथ होती है। 
अहिंसक संघष में स्वयम्‌ बलि चढ़ जाने के लिए अग्रसर होना पढ़ता 
है | अहिंसक सनिक कष्टों और विपत्तियों का आवाहन करता है और 
हंसते हुए उनको सहन करता है | इस प्रकार बलिदान और त्याग के 
पथ का अवलूम्बन करके अपने को शझुद्ध करता है। बापू कष्ट सहन को 
आत्मा-शुद्धि का साधन समझता है | दूसरी ओर कष्ट-पहन के द्वारा 
वह आततायी के अंतर का स्पश करता है, अपने उत्सग के भाव से 
: ऐसा वातावरण उत्पन्न कर देता है जो स्वार्थी, शोषक तथा मोहाच्छन्न 
शब्रधारी के हृदय को द्रवीभूत और परिवतित करने में समथ होता 
है । गाँधीजी की दृष्टि में जो त्याग और तप तथा कष्ट-सहन का मार्ग 

ग्रहण करता है वह मानवता को ऊंचे छे जाता है।” 


इस प्रकार गाँधीजी नव-समाज की रचना करने का आधार, पद्धति 
और योजना उपस्थित करते हैं । विश्वास करते हैं कि स्वार्थी वर्ग 
भी परिवर्तित होगा | केवल अपीछ से नहीं तो जन-बर्ग की चेतना 
ओर अहिंसक संघष की प्रणाली की प्रतिक्रिया से; प्रभावित होकर 
होगा । दोनों की. विशुद्धि और शुचिता के फलस्वरूप अपेक्षित नव- 
समाज की रचना हो सकेगी । वर्ग-स्वा्थ का छोप स्वार्थो' की भित्ति 
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पर प्रज्वछित बग-संघष में नहीं हो सकता | यद्दि स्वार्थ की प्रष्ठभूमि 
पर संधष की रचना की जायगी तो उसका परिणाम यह भले ही हो 
जाय कि आज वगगं-विशष का स्वाथ विजयी हो पर उसका फछ 
यह कदापि नहीं द्वो सकता कि संघ का छोप हो जाय अथवा वर्ग- 
हीनता स्थापित कर दी जा सके | गाँधी जी की पद्धति दूसरी दृष्टि 
अहण करके अग्रसर होती है। वह समभझकती है कि वर्गों की उत्पत्ति 
का सूछ कारण स्वाथ की विभिन्नता से उत्पन्न पारस्परिक भद तथा 
शत्रता-पूण सम्बन्ध है। यदि इस भंद, मित्रता, शत्रता और स्वाथ 
को ही उत्तेजित किया जायेगा तो संघर्ष अनन्त काछ तक समाप्त न 
होगा और न त्रिकाछ में समाज वर्ग-हीनता की ओर बढ़ सकेगा 
उसका एकमात्र उपाय यही, है कि स्वार्थों में सामंजस्य स्थापित करके 
परस्पर के संबन्ध को नया रूप प्रदान किया जाय जो संघपष नहीं 
सहयोग की ओर उन्मरुख हो। इस समन्वय से यदि रवार्थोां' में संतुलन 
स्थापित हो सका तो संघष मिटेगा और वर्ग-भेद स्वत: समाप्त होठा 
दिखाई देगा । वही स्थिति सच्ची वर्ग-हीनता की होगी । 


संशयात्मा-गाँधी जी की इस पद्धति के सम्बन्ध में सन्‍्देह कर सकता 
है कि यह सब कोरी भावक छड़ान के अतिरिक्त और कुछ नहीं है। 
कब यह सम्भव है कि अपील करके अथवा अहिंसक प्रतिरोध के द्वारा 
उन वर्गों का परिवतन किया जा सके जो आज अपनी गोटी छाछ कर 
रहे हैं। पर इस संशय का अथ ही क्या है? जो छोग उसकी पद्धति 
में सन्‍्देह करते है वे कौन सा उपाय उपस्थित करते हैं। एकमात्र हिंसा 
ओर बल-प्रयोग का माग हो या और कोई दूसरा ? बापू भी उस मांग से 
अपरिचित नहीं है, पर उसने उससे जान बूझकर मुख मोड़ा है। मोड़ा 
है इसलिए कि वह देखता है कि हिंसा और पशु-बछ का छोप करके 
नेतिंकता और मानवता की स्थापना के लिए हिंसक और बबर उपायों 
का अवलम्बन इष्ट-छक्ष्य की सिद्धि में सफछ होता दिखाई नहीं देता। 

यह सत्य है कि अब तक-जगतू में समस्याओं के हछ का उपाय 


३७१ विकेन्द्रीकरण समस्या का इल 


शख्र ही बन जाता रहा है। उस उपाय से समस्याएं कुछ सुलकती भी 
रही हैं और कुछ उलझती भी। पर गाँधी ने एक बात जो मुख्य रूप से 
. देखी वह यह कि शख्र भले ही प्रस्तुत स्थिति को उलट देने में सफल 
हुआ हो पर उससे वह्‌ अवस्था उत्पन्न न की जा सकी जो अपेक्षित' 
रही है। हिंसा ने एक हिंसा का छोप तो किया पर उसके स्थान पर 
दूसरी हिंसा प्रतिष्ठित कर दी । आज तक इसी ग्रकार हिंसा का प्रयोग 
होता रहा है। गाँधी ने आज दूसरी दिशा से प्रयोग आरम्भ किया 
है। वह मानता है कि मानवता की स्थापना के छिए मानवीय पद्धति, 
और माग को ग्रहण करना होगा । उसकी पद्धति अभी प्रयोगावस्था 
में है। जगती के अद्व॒ल में एक नहीं अनेक हिंसात्मक ग्रयोग हो चुके 
हैं। महान्‌ मानुषी आदर्शो' को छेकर महती क्रान्तियाँ हुई हैं जिनमें 
हिंसा ने खुछ कर क्रीड़ा की है। मनुष्य ने आदश को रक्तत्तान 
कराने के लिए न जाने कितने प्राणों की बलि चढ़ाई है । इसमें बहुतों 
को गहरी क्षति उठानी पड़ी है. और क्रान्ति ने भारी मुल्य चुकाने के 
किए बाध्य किया । 

ऐसे प्रयोग हुए ओर यदि उन में से कुछ सफछ हुए तो उनसे 
कहीं अधिक असफल भी हुए । इतने संहार और विनाश के बाद' अस- 
फछता ! पर बापू की पद्धति में क्रिस्ली की हानि नहीं है । हिंसा का 
प्रयोग तो बार-बार असफछ हुआ है फिर भी जो उसका त्याग करना 
' 'नहीं चाहते वे अहिंसा की असफछता सिद्ध हुए बिना उसका तिर- 
स्कार करके उचित नहों करते । गाँधीजी को अपने प्रयोग में शोणित- 
स्नान की अपेक्षा नहीं। यदि सफछता मिली तो मानवता को मुक्ति- 
पथ मिछा ओर यदि अत्तफछता गले पड़ी तो न किसी की हानि होगी 
और न जो है उससे बुरी स्थिति होगी । फिर क्‍यों केबल सन्देह के 
कारण उसके मार्ग को रुदूध किया जाय ? जो न इस प्रयोग की सफ- 
लता के लिए प्रयास कर सकते हैं और न सहयोग प्रदान कर सकते हैं 
वे कृपा कर आशीष तो दे ही सकते हैं । 
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गाँधी महान्‌ लक्ष्य की ओर उन्मुख है और महती क्रान्ति का 
प्रवत्तन करने के लिए अग्रसर हुआ है। वह मानव-समाज को हिंसा 
के माग से विरत करके अहिंसा की ओर छे जाना चाहता है। वह 
ऋआाज की सामाजिक, आर्थिक और राजनीतिक व्यवस्था को, आध- 
निक सांस्कृतिक धारा को, जीवन के प्रति आज के मनुष्य की दृष्टि को 
बदल देना चाहता है। इस महती क्रान्ति के चक्र का परिचाछन 
उसका जीवन पथ है, पर वह अपनी क्रान्ति-धारा को रक्त-रख्ित 
बनाना नहीं चाहता । क्रान्ति हो पर रक्तहीन, हत्या और हिंसा से 
विहीन, जघन्यता ओर पश॒ता से मुक्त, मानुषी क्रान्ति हो जो मनुष्य 
को मानवता की ओर अग्रसर कर सके । यही है उसका पथ, 
प्रयास और प्रयोग। यही है मानवता के सम्मुख उसका संदेश 
ओर माग । 


उपसंहार 


धरती की गोद में जब से मनुष्य का अवतार हुआ है तब से 
लेकर आज तक उसके सम्मुख उसकी अनेक समस्याएं उत्पन्न होती 
रही हैं । जीवन का अवतरण और उसका विकास विशुद्ध शून्यता में 
नहों हुआ है। वह अभिव्यक्त हुआ स्थूछ शरीर के रूप में, ठोस 
धरती के ऊपर, अनेक शारीरिक प्रक्रियाओं और आमन्‍्तरिक प्रवृत्तियों 
को छेकर । जीवन के उदय के साथ-साथ उसकी समस्याएँ भी उसके 
साथ छगी आरयी। उसे अपनी रक्षा करनो थीं, अपने से बछशीढों 
का सामना करना था ओर अपना पेट भरना था। घरती को घेरे. 
रहने वाले वायुमंडछ के अनुकछ उसे बनना था, परिवर्तित होने- 
वाले ऋतुओं से आवश्यक बचाव करने का प्रबन्ध करना था और 
प्रजनन की कामना पूरों करनी थी। उसके सामने ये प्रश्न सदा से 
उपस्थित रहे हैं। जेसे-जेसे जीवन का विस्तार बढ़ता गया, परिस्थि- 
तियाँ बदलती गयीं, प्रवृत्तियाँ विकसित होती गयीं बसे-बेसे नयी 
आवश्यकताएं सामने आती गर्यी ओर नयी-नयी समस्याओं को जन्म 
देती गयीं । 

मनुष्य की सहज अन्तश्वेतता सदा से इन समस्याओं को सुलछ- 
झाने की चेष्टा करती रही है। जीवन का पथ प्रशस्त करने तथा अपने 
विकास की यात्रा की गति को यथासंभव निर्विध्न बनाने का प्रयास 
भी करती रही है। मनुष्य जिन प्रवृत्तियों का अधिकारी है तथा 
जिन स्थूछ और सूक्ष्म तत्त्वों से उसका निर्माण हुआ है उनके प्रकाश 
में वह परिस्थितियों को देखता और तोछता रहा है। उन परिस्थितियों की 
प्रतिक्रिया और प्रभाव के अनुरूप विचारों तथा कल्पनाओं को जन्म 
प्रदान करता रहा है | अतीत में उसे जो अनुभव द्वोते रहे हैं, जगत्‌ के 
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स्वरूप और आत्मस्थिति का उसे जो बोध होता रहा है उनको आधार 
बना कर वह अपने विचारों को अपनी सक्रियता के रूप में व्यक्त 
करता रहा दै। इसी प्रकार जीवन-प्रवाह सहख्राब्दियों से बहता 
हुआ, इतिहास का निर्माण करता हुआ, संस्क्ृतियों को जन्‍म प्रदान 
करता हुआ, समय-समय पर उन्हें ढहाता और नये का निर्माण 
करता हुआ आज तक चढ़ा आया है। 


इसी प्रकार नये विचारों का उदय, नयी व्यवस्थाओं का प्रजनन 
ओर नयी संस्क्ृतियों का प्रादुर्भाव होता रहा है। इसी प्रकार मानव- 
समाज के इतिहास को रचना हुई | आज मनुष्य-जाति के इतिहास में 
पुनः ऐसा ही क्षण उपस्थित हो गया है। दुनिया का एक स्वरूप गत 
कतिपय शताब्दियों से विकसित होता चकछा आया है, जिसने तत्का- 
छीन परिस्थितियों और आवश्यकताओं के अनुसार व्यवस्थाएं बनायी, 
जीवन के लिए आदर्शों की स्थापना की, व्यवहार का सांग बनाया 
ओर युग की समस्याओं को सुल्झाते हुए मनुष्य को जीवन-यापन के 
योग्य बनाया। पर आज ऐसा क्षण उपस्थित हुआ दिखाई देता है 
जब वही दुनिया नयी समस्याओं की जननी हुई है और कदाचित्‌ 
स्वयम्‌ उन्हें सुलझाने में असमथ हो रही है। में संक्रेत कर रहा हूँ 
उस दुनिया को ओर जिसका निर्माण विज्ञान और यन्त्र ने किया । 
विज्ञान और यन्त्र का उद्भव परिणाम था मनुष्य की विमछ रचनात्मक 
बुद्धि का, वह परिणाम था जिज्ञासा और सत्यानुपन्धान की उस 
शभ-प्रवृत्ति का जो न केवछ भव-प्रपंच का रहस्थोद्घाटन करने के 
लिए आगे बढ़ी थी बल्कि इसलिए भी प्रयत्नशील हुई थी कि 
प्रकृति की अपरिमित शक्ति पर अधिकार स्थापित किया जाय | 
अधिकार स्थापित किया जाय इसछिये कि मनुष्य उसका उपयोग 
अपने कल्याण को वृद्धि में कर सके । 

फलत: बह जगत्‌ , जिसका निर्माण विज्ञान और यंत्र ने किया, 
उननीसवीं शती के अन्तिस भाग में अपनी उन्‍नति के चरम बिन्दु पर 
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पहुँच गया। इस दुनिया को हम दो रूपों में अभिव्यक्त पाते हैं। एक 
ओर उसने पदार्थों के उत्पादन की सात्रा को अपरिमित तथा अकल्पित 
रूप में बढ़ा देने की क्षमता प्रदर्शित की । उसने सब को उत्पादन करने 
की स्वतन्त्रता प्रदात की । उत्पादन और व्यवसाय के द्वारा छाभ उठाने 
के लिए सब स्वतंत्र कर दिये गये और सब को यह स्वतंत्रता भी 
प्रदान कर दी गयी कि परस्पर प्रतिस्पर्धा करते हुए प्रत्येक अपनी 
अपनी सफछता का उपभोग स्वच्छंद होकर कर सके। इस दुनिया ने 
यह घोषणा की कि आशिक क्षत्र में प्रत्येक को यह अधिकार है कि 
वह अपनी बुद्धि, कुशछता और उ्यवसाय-चातुय के द्वारा प्राप्त अब 
सर से छाभ उठावे | आर्थिक क्षत्रमें नयी दुनिया ने जहाँ यह कल्पना 
की, वहीं राजनीतिक क्षेत्र में नया रूप प्रकट हुआ । विज्ञान ने वज्ञा- 
निक युग के मनुष्य के हृदय में बुद्धिबाद और खतंत्रता के प्रति गहरी 
आस्था उत्पन्न कर दी | जीवन का मूल्यांकन करने के छिए ये हो नये 
मानदण्ड के रूप में प्रस्तुत हुए। आधुनिक मनुष्य की उच्चतम भाव- 
नाएं ओर कल्पनाएँ इन्हीं के गभ से समुद्धत हुई'। समाज ने अनु- 
भव किया कि आर्थिक स्वतंत्रता तथा सामाजिक स्वतंत्रता का संबंध 
अविच्छेय है । 


खरीद ओर बिक्री के साथ सोचने, मत व्यक्त करने तथा भिलने- 
जुढने और बोट देने को स्वतंत्रता भी आवश्यक है। इस युग के पूव 
यरोप में सामनतवादी समाज स्थापित था और शासन का निरंकुश 
अधिकार शासक-वरग के हाथों में केन्द्रित था। नयी दनिया सामन्त- 
शाही के शव पर निर्मित हो रही थी। यंत्रों के उद्भव तथा उत्पादन 
की नयी प्रणाली ने जिस आर्थिक संघटन और सामाजिक ढंग को 
जन्‍म दिया उसमें सामन्तशाही का विघटन अनिवाय हो गया। आ्िक- 
क्षेत्र में उत्पादन और मुनाफा तथा खरीद और बिक्री की रवतंत्रता की 
कल्पना की गयी तो राजनीतिक ओर आर्थिक क्षेत्र में व्यक्तिगत स्व- 
तन्त्रता और मनुष्य की समता की घारणा भी उद्धृत हुईं। परिस्थि- 
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तियों ने रूढ़ियों और बन्धनों तथा अंधी परम्पराओं की शंखछा को 
तोड़-फोड़ डाछा। गिरजाघर और क्रास' के स्थान पर राष्ट्रयेवी की 
प्रतिमा स्थापित होने छगी । वंधुत्व ओर समता के मानवीय आदश 
पूज्य तथा आह्य प्रतीत हुए । अनुभव किया गया कि सम्पत्ति ओर सुख 
का उपभोग करने के छिए समता ओर स्वतंत्रता तथा बन्धुत्व को कल्प- 
नाएँ बाधक नहीं प्रत्युत साधक और अनिवाय हैं। इस प्रकार नयी 
दुनिया आर्थिक और राजनीतिक स्वतंत्रता की कल्पना छेकर सामने 
आयी । एक ओर जहाँ व्यक्तिगत सम्पत्ति की पवित्रता स्वीकृत हुई 

“हीं व्यक्तिगत स्वतंत्रता का सिद्धान्त भी सामाजिक जीवन का आधार 
माना गया। सम्पत्ति और स्वतन्त्रता की अछ्ुण्णता मानव-जीवन के 
विकास के छिए एकमात्र आवश्यक शत मानी गयी । धीरे-घीरे उप- 
युक्त कल्पनाएँ विकसित होती हुई' उस छोकतंत्र के रूप में व्यक्त हुई 
जिस पर आधुनिक मानव समाज गब करता है । 


इस नयी दुनिया के मनष्य ने स्वप्न देखा। उसने देखा कि वह 

युग आ गया है जब मनुष्य अभाव और भूख से, व्याधि और अकाल 
से, परतंत्रता और अज्ञान से मुक्त होने जा रहा है। उसका स्वप्न था 
कि समस्त मानव-जाति स्वाथ और पश॒ता से, हिंसा और भय से सदा 
के लिए छुटकारा पाने जा रही है। उसने समझा कि कट्टरता ओर 
अंध-विश्वास से मुक्त होकर मनुष्य अपनी बद्धि के द्वारा सत्य के गू ढृ 
रहस्यों का साक्षात्कार करके अपनी घरती को वह बनाने जा रहा है 
जो पहले कभी नहीं थी और जहाँ अब सुख-शांति, समता, स्वतंत्रता 
बन्धत्व और पारस्परिक सदूभाव आ विराजेगा। जगत्‌ में शांति और 
. अन्तर्राष्ट्रीय सहयोग का आदश सानव-समाज का आदश होगा ओर 
_ विविध देशों की राष्ट्रीय सरकारें यद्यपि अपनी भौगोलिक सीमा के 
अन्द्र अक्षणण और सम्पूर्ण अधिकार को अधिकारिणी होगी तथापि 
विभिन्‍न राष्ट्रों के पारस्परिक सहयोग में उनका प्रभ्ु-रूप बाधक न 
होगा । इस प्रकार नयी दुनिया के मनुष्य ने अपने भविष्य के संबंध 
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में स्वप्न देखा और लछोकतन्त्र में अपने उसी स्वप्न को वास्तविक रवरूप 
देने की चेष्टा की | यह था लक्ष्य, यह थी कल्पना और यह था स्वप्न 
जिसे छेकर वह दुनिया बनी जो कतिपय शताब्दियों से विकसित होती 
हुईं उन्नीसवीं शत्ती के अंतिम चरण और बीसवीं के आरम्भ में अपने 
चरम बिन्दु पर पहुँच गयी। यही था प्रकाश जो पश्चिम से आया 
और क्रमशः मानव-समाज के जीवनाकाश में छा गया। 


इस प्रकार की मोहकता में किसे सन्देह हो सकता है ? कोन 
अस्वीकार करेगा कि इस कल्पना और छतक्ष्य में जीवन-तंत्री को झंकूत 
कर देने की शक्ति नहीं थी ? फछूत: जो प्रकाश आया वह इतना सुंदर, 
इतना सत्य और इतना आक्रपक प्रतीत हुआ कि मानवता विमुग्ध हो 
डठी । आर्थिक क्षेत्र में प्रतिस्पर्धा कठोर नहीं हुई थी, सभी देश 
औद्योगिक दृष्टि से उन्नत नहीं हुए थे 4 जगत्‌ के विस्तृत भू-भाग माल 
खपाने और व्यापार करने के लिए अछते पड़े हुए थे | व्यवसाय उन्नति 
पर था, उत्पादन बढ़ता जा रहा था, माछ की खपत तेजी पर थी, 
सदा से पीड़ित और त्रस्त जनबग जो पहले घरती में गड़ा हुआ था 
ओग दिन-रात पृथ्वी खोदने पर भी खाने को नहीं पाता था, अब 
जत्पादन के केन्द्रों में नये-नये उदीयमान नगरों में आकर बसने छगा 
'था। उसे काम था, मजदूरी थी और अवकाश था । नया जीवन था, 
और अपेक्षाकृत अधिक स्वतंत्रता थी। पहके जिनके छिए ठोकर, 
निदुछन और दासताजन्य अपमान के सिवा कुछ न था, जो सामन्त- 
'बादी निरंकुशता के शिकार थे उन्हें यह स्थिति भी कहीं अधिक ग्राह्म 
और रल्ाध्य प्रतीत हुई | फछतः सबने मिलकर इस नयी दुनिया को 
आशीष दिया । वह भी सबका आशीवाद और सहयोग पाकर फछ- 
फूछ चढी । 
पश्चिमी ओर मध्य यरोप में अब तक राष्ट्रबाद की कल्पना के 
आधार पर देशों की रचना हो गयी थी, राष्ट्रीय कहछानेवाली सर- 
'कारों का भी उदय हो चला था, देश-भक्ति?की भावना उदय द्वो 
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द चुकी थी ओर राष्ट्र की कल्पना अम्‌ते होते हुए भी मानस-प्रतिमा का 
रूप ग्रहण कर चुकी थी | विभिन्न देश यद्यपि ओद्योगिक उन्नति की 
ओर बढ़ चले थे पर इसका अथ यह न था कि उनकी सीमा के अंदर 
य ओर दासता का सबंधा अभाव हो गया था। यद्द सच है कि 
अब भी अपनी गोद में शोषितों की भारी भीड़ लिये हुए वे अबतीण 
हुए तथापि नयी स्थिति ने तात्कालिक समस्याओं को सुलझा दिया . 
था । दुनिया के बाजारों में अपना माल बेचने में सफल होने के कारण 
वे अपने जनवग को चार पैसे तथा काम सरलता के साथ देने मे 
“समथ थे । फछत: साम्राज्यों के विस्तार में, देश की शक्ति में, राष्ट्रीय 
गौरव और कल्पना में सभी विचित्र संतोष, स्वाभिमान तथा रस का 
अनुभव करने छगे थे | संक्षेप में यह था उस दुनिया का स्वरूप । 
पर देव की गति का विधान भरा कौन समझ पाता है ? जिन 
दुनिया ने मानव-समाज के हृदय में अपने भविष्य के प्रति आशा और 
आस्था उत्पन्न कर दी थी, जिसने नयी कल्पनाओं, नये आदर्शो' और 
जीवन के नये विधानों को उपस्थित करके उसे विमुग्ध किया था उसकी 
दशा आज क्या हो गयी है ? हम देख रहे हैं कि आधनिक यरोप में 
वह लक्ष्य, जिसे सामने रखकर वह बढ़ा था, जलकर राख हो गया 
है | हम देख रहे हैं कि उक्त कल्पना का गा घोंटा जा चका है और 
वह स्वप्न जिसे उक्त नयी दुनिया के मनुष्य ने देखा था, संप्रति कठोर 
वास्तविकता के सम्मुख खंदजनक रूप से मिथ्या सिद्ध हो रहा है | बह 
नया प्रकाश जो जीवन-पथ को आलोकित कर रहा था, आज सहसा 
बुझा हुआ दिखाई दे. रहा है। और तो और स्वतः वह संस्कृति, 
जिसका निर्माण कतिपय शताब्दियों में हुआ था, धरती पर पड़ी हुई 
ऊूध्य इवास लेती दृष्टिगोचर हो रही है। जो फेक्टरियाँ और कल- 
कारखाने ओर वज्ञानिक उत्पादन के जो साधन पदार्थों की उत्पत्ति 
करके जगत्‌ के बाजारों को भर देने में समरथे थे और जो मनुष्य के. 
शब्दकोष से “अभाव” शब्द का नाम-निशान मिटा देने में सक्षम थे' 
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उन्हीं को छेकर मनुष्य ने ऐसी अथनीति का निर्माण कर डाछा जिसमें 
अभाव द्वी अभाव रह गया | 

कल-कारखाने अकमण्य और अछाभजनक हो गये तथा उत्पादक 
और मजदूर भूखे और नड्ग दिखाई देने छगे। वसुन्धरा का कोना- 
कोना छान डाछा गया, शोषण ओर पराधीनता चारों ओर बितरित 
कर दी गई और पारस्परिक प्रतिद्वन्द्रिता, चाहे वह राजनी तिक क्षेत्र 
की हो अथवा आर्थिक, क्रमशः भयावनी होती गई । आर्थिक उत्पादन 
तथा प्रतिस्पर्धा से होनेबाले लाभ को उठाने की स्वतंत्रता यद्यपि सिद्धा- 
न्ततः सभी को प्राप्त थी पर व्यवहारतः उसका उपभोग वह छोटा-सा 
वग ही करता दिखाई पड़ा जिसके हाथों में पूंजी थी | अत्यधिक जन- 
वर्ग उत्पादक होते हुए भी मजदूर ही रह गया जिसका अधिकार और 
भाग अकिद्वन-सी मजदूरी की रकम से अधिक न रहा | वह शोषित 
ही था ओर शोषित ही रह गया । उसके शोषण पर विज्ञान और यंत्र 
का छाभ छोटा-सा वर्ग उठाता चछा जा रहा है। कहाँ रह गई आर्थिक 
स्वतन्त्रता और क्या रह गई उत्पादन की नयी प्रणाली की साथकता ? 
जिधर देखा भूख ही देखो । मार खरीदनेवाले भूखे, श्रम करके उसे 
बनानेवाले भूखे । धीरे-धीरे वह समय भी आ गया जब पूँजी छगाकर 
कल-कार खाने खड़े करनेवाले और माल बेचनेवाले भी भूख दिखाई 
देने छगे | ये भूखे इसलिए कि कछ-कारखाने ठप हो चले और उनके 
सिलण्डर तथा चकक्‍के जहाँ के तहाँ खड़े बेकार पड़े रह गये । 

आर्थिक क्षत्र की प्रतिस्पर्धा ने स्वभावत: राजनीतिक क्षेत्र का द्वार 
भी प्रतिद्वन्द्रिता के लिए खोल दिया है। राष्ट्रीय कहछानेवाडी स्वतंत्र 
सरकारें शक्ति और अधिकार की विर्तृति के लिए, औद्योगिक दृष्टिसे 
अनुन्नत भू-प्रदेशों को अघोन बनाने के लिए परस्पर प्रतिद्नन्द्दी के रूप 
में आमने-सानने खड़ी होने छगीं। इस प्रतिस्पर्धी में सफल होने की 
कामना ने नयी प्रवृत्ति को जन्म दिया। यह आवश्यक हो गया कि 
राष्ट्रीय सरकारों की बल-वृद्धि को जाय और*शक्ति तथा अधिकार 
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उसके हाथों में केन्द्रित हो जाय । फलत: राष्ट्रीय एकता के नाम पर 
राष्ट्रीय हित के नाम पर, अपनी भौगोछिक सीमा के भीतर रहनेवाले 
सभी वग, समूह तथा व्यक्ति के अधिकारों का व्यापक अपहरण क्रिया 
जाने छगा । आज बन्धत्व और समता, शान्ति तथा स्वतंत्रता, अन्त- 
रॉष्ट्रीय व्यवस्था और सहयोग तो केवल पोथी-पन्नों की वस्तु रह गई। 
जनाधिकार और छोकतंत्र का निष्ठर निर्देहन हो गया है। अन्‍न्त- 
राष्ट्रीय क्षेत्र में जो हुआ, वह यह हुआ कि अराजकता और द्वष उम्र- 
तम रूप में भड़क उठा । 


विभिन्‍न राष्ट्रों की सरकारें परस्पर संशय, भय और अविश्वास 
से ग्रस्त हो गयीं। साम्राज्य-विस्तार के लिए, अपने देश के व्यवसाय 
और व्यापार के छिए सभी को भूमि की भूख थी । इस प्रतिद्वन्द्धिता 
ने अख्न-शस_्मों के निमौण तथा उनके संग्रह की प्रतिस्पर्धा उत्पन्न कर 
दी। जो साम्राज्याधिपति होने से सफलछ हुए वे उप्तकी रक्षा के लिए 
ओर जो असफल हुए वे दूसरों से उसे छीन लेने के लिए शख्र-शक्ति 
के संचय में जुट पड़े । धरती की छाती पर बारूद की ढेर छग गयी। 
जिधर देखिये बिनाश के उपकरण संहार करने के लिए एकत्र दिखाई 
देने लगे | देश-विदेश की जनता इस्री तेयारी में पीस डाछी गयी । 
अन्तर्राष्ट्रीय सहयोग और शान्ति भा इस परिस्थिति में कहाँ जीवित 
रह सकती थी ? सामाजिक क्षत्र में परस्पर विरोधी वर्गों का उदय हो 
गया | समाज का यह विभाजन इतना उग्र ओर इतना भसयावना 
मानवता के इतिहास में पहले कभी नहीं हुआ था। स्वाथ की भित्ति 
पर बने हुए वर्गो' का भंद स्वार्थों' की तीत्रता के साथ-घाथ तीत्रतर 
होता गया और उसी मात्रा में वर्ग-संघं को तीक्ष्णता प्रदान करता 
गया। वर्ग विशेष के हित में छगी सरकारें दूसरे वर्गो' का मनमाना 
नि्दलन करने में समथ हुईं । सरकारें बस्तुतः केन्द्रित शक्ति, अधिकार 
और शासन के प्रत्तीक हो गयीं जिन्होंने ऋमश: जन-स्त्रातंत्रय की सारी 
कल्पना को घह् में मिक्षा दिया | 
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इस प्रकार उपयु क्त दुनिया ने न केवछ विपरीत मार्ग पकड़ा प्रत्युत 
नयी समस्याओं को जन्म दिया । अभाव कसे मिटे, वग-मेंद केसे दूर 
हो, जन-समाज का निदछन केसे रुके, जगत्‌ में शान्ति और व्यवस्था 
केसे बनी रहे, मानव-समाज का संहार केसे टछे और केसे उस 
संस्क्ृति का विनष्ठ होना बचाया जाय जिसका जन्म यरोप में हआ 
और जिसके प्रकाश में आधनिक मनुष्य जीवन-संचालन कर रहा था। 
समस्या को सुछझाने की योग्यता बीसवबीं शताबिदि के मनुष्य में न 
दिखाई पड़ी । समस्याओं ने जिस परिस्थिति को जन्म दिया उसे 
सँभालने की क्षमता भी उसमें न थी । यदि उसमें योग्यता रही होती 
तो गत महासमर का क्षेत्र न हुआ होता। वह परिणाम था उक्त 
परिस्थिति का, परिस्थिति को सँभालने में मनुष्य की असमथता का. 
ओर उसके बद्धि के दिवालियेपन का। फ़छतः युद्ध हुआ, आँखें मं द कर 
असंख्य नवयवकों का बलिदान किया गया, जो जगत्‌ के सूत्रधार थे 
वे उन्मत्त होकर संहार-लीछा में जुट पड़े। बबरता का भयंकर नतन' 
हुआ, पर समस्या सुलझ न सकी | आशा की जा सकती थी कि यद्भ 
के उपरान्त विनाश और पीड़ा के फलस्वरूप हुए अनुभवों से मनुष्य 
काम लेगा, रास्ता निकालेगा समस्याओं को हछ करने का, अपनी भूछ 
सममेगा, धमिल हुए रुक्ष्य को पुनः प्रकाशित करेगा और समुचित पथ 
पर पुन: आरूढू होगा । पर जगत्‌ का जन-समाज प्रव॑चित हुआ | 
मालूम होता है कि विनाश ओर पतन की क्रिया एक बार आरम्भ 
होने पर बीच में रुकना नहीं जानती। 

ऐसा ज्ञात होता है कि तत्कालीन मनुष्य अपनी ही व्यवस्था से 
उत्पन्न समस्याओं से भयग्रस्त हो गया था। भय और अविश्वास, 
स्वाथ और प्रतिशोध ने कदाचित्‌ उसे अन्धा बना दिया था। फलत: 
आँखे उठा कर समस्याओं की ओर देखने का, अपनी भूलछ पकड़ने 
का, उनका परिद्दार करने का प्रइन के मल में जाने का और तदनु- 
कछ उपचार करने का साहस ही उसमें नहीं था । वह तो यह देखकर 
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जैसे भयाकुछ द्वो उठा था कि उप्तकी दुनिया नष्ट हुआ चाहती है। 
ऐसी स्थिति में और भयाकुछ मनोदशा में जो व्यवस्था ओर ज्ञो उपाय 
किया जाता उसका आधार भरता क्या हो सकता था ? भय की प्रवृत्ति 
मलुष्य की सजात, आदि, बबेरयुगीन प्रवृत्ति है। संक्रति का एक 
काम इस प्रवृत्ति को संयमित और सम्तुलित करना भी रहा है। अपनी 
अपनी सांस्कृतिक यात्रा में सनुष्य यथासंभव इससे मुक्त होता और 
असयता के क्रमिक विकास पर जीवन की रचना करता गया है। 
हिंसा और उत्पीड़न, व्याधि और आशंका, दछन और शोषण के त्रास 
" के मिट जाने में ही तो संस्क्ृति का सच्चा रूप प्रकट होता है। यही 
कारण है कि मनुष्य जन्म ओर मृत्यु तथा प्रकृति के अटछ विधानों के 
रहस्य का साक्षात्कार करके गू ढ़ परिस्थितियों के भय से भी छटकारा 
पाने की साधना करता रहा है । 


पर यहाँ तो अवस्था ही दूसरी थी। भय ही हो गया आधार 
सारी नीति ओर उपाय का | भय अपनी प्रझ्ुता के छिन जाने का, 
अपने स्वार्थ के विनष्ट हो जाने का, अपने प्रतिद्वन्द्रियों की शक्ति-बृद्धि का, 
अपने विशाल वेभव के संकीण हो जाने का | अपनी ही समस्प्राओं 
झौर अपनी ही परिस्थिति से भी वह भयभीत हो उठा | अवस्था जिस 
परिवतेन की माँग कर रही थी उससे भी वह त्र॒स्त हुआ | विज्ञान और 
यंत्र ने जगत्‌ के स्वरूप में जो परिवतन कर दिया था उसी के अनुकल 
अपने जीवन, अपनी कल्पना ओर अपनी धारणा को तथा अपने 
व्यवहार तथा अपने हा कोण को भी बदरूना आवश्यक था। नयी 
दुनिया के विकास के साथ-साथ परिस्थिति का विकसित और परिवर्तित 
होते जाना अनिवाय था। उसके अनुकछ जीवन में परिवतन होते 
जाना भी आवश्यक था | पर परिवतन के इस सहज ओर अपेक्षित 
प्रवाह से घबड़ाकर उसका अवरोधन करने का व्यथ प्रथास किया गया । 
यह प्रयास किया गया इंसछिए कि अपना परिवतन करने में त्याग करने 
की आवश्यकता पड़र्त॑ है। 
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मनुष्य को सम्पत्ति ओर प्रभ्ुता सम्बन्धी अपनी धारणाओं को 
बदछना पड़ता । उसे पूँजी और श्रम की कल्पना और व्यवस्था में 
परिवतन करना पड़ता, उसे उत्पादन और उसके छत्ष्य के प्रति अपनी 
दृष्टि को बदछूना पड़ता, उसे व्ग-्मछक ओर राष्ट्र तथा जाति-मछक 
अपनी श्रप्ठता और मिथ्यामिमान की प्रवृत्ति को दबाना पड़ता तथा 
अधिकार और शक्ति को छोछुपता का नियम न करके पारस्परिक प्रति- 
इन्द्विता के स्थान पर सहयोंग-मलक राष्ट्रीय तथा अंतर्राष्ट्रीय अथनी ति 
ओर राजनीति को ग्रहण करना पड़ता। ऐसा करने में जगत्‌ की 
विभिन्न राष्ट्रीय सरकारों को जगत्‌ के द्वित के छिये अपनी प्रभु शक्ति का 
आंशिक विसजन भी करना पड़ता । विज्ञान के द्वारा एक सूत्र में बंधी 
पृथ्वी के समस्त भूप्रदेशों को विभिन्नता को भावना छोड़कर घरा को 
एक परिवार समझना पड़ता तथा जन-समाज़ को शक्ति, अधिकार 
ओर ऐश्वय के सारे भण्डार में यथावश्यक साझीदार बनाना पड़ता । 
परिस्थिति इन्हीं परिवतेनों को माँग कर रही थी । पर जो सूत्र संचा- 
छक थे उन्हें इन परिवतनों को अंगीकार करने में त्याग करना पड़ता । 
दुर्भाग्य से उनमें न इतना साहस था, न इतनी डउदारता और न 
मानवता कि वे इतिहास के प्रवाह के अनुकछ बह चलते | उनमें यह 
दूरदशिता भी न थी कि वे यह देख सकते कि जो दुनिया शताबिदियों 
से बनती हुई आज की स्थिति में पहुँची है वह गतिशील है और उद्तके 
निर्माण की क्रिया सहज ही जारी है। निर्माण की इस क्रिया को 
वेज्ञानिक संस्कृति ने आरंभ किया था जिसे अंतिम बिन्दु तक छे जाये 
बिना दूसरी गति है ही नहीं । 

वे तो सयाकुछ हो उठे अपनी दी दुनिया का विकास देख कर 
क्योंकि उसमें उनके स्वार्थो' का हनन हो रहा था । युद्ध के बाद इसी 
कारण वे ऐसी दुनिया बनाने चछे जिसमें उनके स्वाथ सुरक्षित हों और 
जो उनके हितों की साधिका हो | वे यह न देख सके कि इस नीति के 
द्वारा वे जगत्‌ की प्रगति और उसके विकास फे पथ का अवरोधन कर 
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रहे हैं । युग जिस परिवतन की माँग कर रहा था उसकी सूचना उम्ररूप 
में मिछ चुकी थी । रूस की बोल्शेवी महाक्रांति उस परिवर्तेन की माँग 
की ही व्यंजना थी। वह क्रांति अपरिवतन के हिमायतियों और बते- 
मान के पूजकों की हृठधर्मिता, दुराग्रह तथा कुनीति के विरुद्ध व्यापक 
जन-समाज की भयावनी हुक्लकार थी जिसने महदावेग के साथ उन्त 
भावनाओं को व्यक्त किया जो काछात्मा की पुकार के अनुकूछ थीं। 
रूसी विद्रोह उन परिवतनों को बलूपूवक चरिताथ करने के लिए हुआ 
जिसकी गति को वर्तमान के आराधक अपनी सारो शक्ति से रोक रहे 
थे। यदि उन छोगों ने जो तत्काछीन दुनिया के सूतअधार, संचालक 
और प्रभ्नु थे, जिनके हाथ में युक्त के बाद विश्व के नेतृत्व की बाग- 
डोर पहुँची थी, दूरदर्शिता से काम छिया होता और इतिहास के प्रवाह 
का दशन किया होता तो कदाचित्‌ आज जगत्‌ की स्थिति कुछ दूसरी 
हुई होती । पर वे तो थुद्ध के भय से छटकारा पाकर अब परिवतेन के 
भय से त्रस्त थे। जो समय की पुकार का प्रतिनिधित्व कर रहे थे 
उन्हें उन्होंने अपने शत्रु के रूप में देखा। जो परिवतन का आकांक्षी 
हो, जो स्थापित व्यवस्था के विरुद्ध आवाज उठानेवाछा हो उन सब 
को उन्होंने अपना शत्रु समझा ओर उन्हें पीस-पास कर घूछ में मिला 
देने में ही अपना हित देखा । उनमें दुराग्रह था वतमान को बनाये 
रखने का अत: वे यह भी न देख सके कि विरोध करनेवाछा विरोधी 
बहुधा युग की पुकार होता है जिसके मुख से प्रकृति का अटछ विधान 
बोलता है। विसग की महती धारा का वेग रोकने का व्यथ प्रयास 
घातक होता है. क्‍योंकि अवरोधी स्वयम्‌ उसके प्रचण्ड प्रवाह में पड़ 
कर विनाश का भागी हो जाता है । 


युद्धोत्तर विश्व में विजयी शक्तियों ने यही भूछ की। वास्तव में 
जगत्‌ उस स्थिति में पहुच गया था जब वह वतमान्त के उपासकों के 
प्रति अपनी सारी आस्था खो चुका था। वह समझने छगा था कि 
जिन छोगों के हाथों में आज भूमण्डछ के भविष्य का सूत्र है वे उदा- 
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रता, दूर-दशिता और मानवहित की भावना से प्रेरित होकर परिस्थिति 
के अनुकल व्यवस्था का निर्माण करेंगे। पर धीरे धीरे दुनिया ने 
देखा कि जो अधिकारी हैं और जिनके हाथ में रचना करने का महान 
काय प्रदान किया गया है उनसे किसी प्रकार के परिवतन की आशा . 
की ही नहीं जा सकती । उनकी घोर स्वाथपरता, अधिकार पिपासा 
और साम्राज्यवादी छिप्सा ने महान्‌ आदर्शो' के आवरण में जगत्‌ को 
भरपूर दुह लेने के लिए उत्तम व्यवस्था कर डाली। इस नीति की 
भयावनी प्रतिक्रिया का होना अनिवाय था। उसी प्रतिक्रिया का एक 
रूप इटली के फासिटी और जमनी के नाजी विद्रोहों में अभिव्यक्त 
हुआ । मनुष्य जब निराश हो जाता है और जब उसको सारी आकां- 
क्षाएं कुचछ दी जाती हैं तथा अपेक्षित वस्तु को प्राप्त करना असंभव 
दिखाई देने छगता है तो उत्तको मनोदशा बहुधा भयावना रूप ग्रहण 
करती है। नेराश्य और छिनन-मिन्‍न आकांक्षाओं से संभूत मनःस्थिति 
विचित्र हो जाती है । वह मनुष्य को बहुधा पशु बना देती है | मनुष्य 
अपने क्षोभ में उस वस्तु को ही नष्ट कर देना चाहता है जिसे प्राप्त 
करना उसे इष्ट होता है, क्‍योंकि इच्छित वस्तु को पाने में वह अपने 
को असमथ पाता है। ऐसी स्थिति में यह भावना भी उत्पन्न हो जाती 
है कि जो मुझे नहीं मिछ्ठ सकता उसका उपभोग हम दूसरे को भी 
न करने देंगे। ु के 

इस प्रकार हघ को अग्नि में भस्म होती मनोदशा प्रतिशोध की 
प्रचंड ज्वाछा बनकर अपने को और दूसरे को भी जरा कर राख कर 
देने में शांति प्राप्त करने की आशा करती है। फासिटीदाइ अथवा 
नाजीवाद में यही मनःस्थिति अभिव्यक्त है। वह नरद्रोह ओर 
विश्वद्राह की छोमहृषिणी कल्पना का प्रतीक है। उसकी विचार सरणि : 
में एकमात्र विनाश ही विनाश की परंपरा स्थापित करे का प्रयास 
किया गया है | “वह दुनिया जिसका उपभोगनन्‍्करने के छिये हमारा 
दुछन किया गया, जिसे प्राप्त करने की हमारी -चेष्टा निष्फछ कर दी 
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गयी, जिसे घनाये रखने के लिए हमारे गले को दबोचे रखने का 
प्रयास अब भी किया जा रहा है, हम उसे ही नष्ट करके छोड़ेंगे और 
साथ-साथ उन सबको नष्ट कर देंगे जो उससे परिपाछित हो रहे हैं|? 
कुछ इसी प्रकार की भावना और दृष्टि से ओत-प्रोत नाजीवाद यरोप 
के वक्षस्थल पर अवतीण हुआ | बह न तो उस दुनिया को रहने 
देना चाहता है जिसका निर्माण यूरोप की वेज्ञानिक संस्कृति ने किया 
था और न उन छोगों को रहने देना चाहता है जो उसका उपभोग 
करके स्वयं आनंद द्ूटने का उपक्रम करते रहे हैं। सभ्यता यदि मिट 

“जाती है तो मिट जाय उसकी बला से | यदि बर्बरता का राज्य लाना 
पड़े तो वह उसे भी छे आने में संकोच न करेगा क्योंकि उसके प्रति- 
शोध को आग और उसके हृदय का दाह उसी से मिटेगा । 


पर जगत्‌ के सूत्रधारों की अदूरदर्शिता और बद्धि के दिवाडिये- 
पन की सीमा अभी पार नहीं हुई थी । स्वाथ ने उन्हें इतना अंधा बना 
दिया था और परिवतन की माँग से वे इतने भयाकुछ हो उठे थे कि 
उन्हें नाजी बबरता तथा फासिटीवादी में अपनी रक्षा और अपना 
हित प्रतिभासित हुआ । मनुष्य का पतन उस समय चरम बिंदु पर 
पहुँच जाता है जब_ उसका बिवेक नष्ट हो जाता है जौर जब वह 
अपने हिताहित, कतव्याकतेव्य का निणेय भी नहीं कर पाता । रूसी 
राज्य क्रान्ति ने तथा एशिया और अफ्रिका की दलित तथा अधीन 
जातियों के उत्थान ने जिस अपेक्षित परिवतेन और युग के प्रवाह को 
ओर संकेत किया था उससे वे घबड़ा उठे थे | उनका एक मात्र छक्ष्य 
उन विचार धाराओं, कल्पनाओं और व्यवस्थाओं को कुंठित करना था 
जो प्रगति तथा परिवतन का प्रतिनिधित्व कर रही थों। रूप रवय॑ 
प्रति की उस ऐतिहाप्रिक धारा का ही प्रतीक था । 


यदि दुनिया को फ्राति के पथ पर बढ़ना था, यदि युद्ध के समान 
संकट को पुनराजृत्ति ग्रेकवी थी, यदि नयी दुनिया और नयी सभ्यता 
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को अपना छक्ष्य पूरा करने देना था, यदि उसकी सांस्कृतिक देन से जगत्‌ 
का द्वित सम्पादन करना था तो यह आवश्यक था कि पुरानी धारणा, 
कल्पना और व्यवस्था में आवश्यकतानुसार रद्दोबदछ क्रिया जाता। 
पर उन छोगों की मोह-निद्रा भंग न हुई जो जगत्‌ की प्रगति को रोकने 
का कुकम कर रहे थे। मोह का निराकरण तो दूर रहा उन्हें अपनी 
व्यवस्था और अपनी दुनिया में रत्ती भर भी परिवतन करने में अपना 
विनाश दिखाई दिया | फछतः न केवछ बोल्शेबीबाद प्रत्युत जगत्‌ में 
कहीं भी प्रवाहित परिवतंन की प्रवृत्ति यदि वे पाते तो उसके आतंक 
से काँप उठते । यह आतंक भूत की तरह उनके मस्तक पर सवार हो 
गया। इस भय से मुक्ति का मांग उन्हें नाजी अथवा फासिटी कल्प- 
नाओं में दिखाई दिया । जो नाजी अथवा फासिटी व्यवस्था लोकतंत्र 
की निष्ठुर हत्या करने के लिए आविभूत हुई थी, जिसका सारा दृष्टि- 
कोण लोकतंत्र को नगण्य कर रहा था, जो आघनिक सभ्यता की 
समस्त उत्तम घारणाओं और भावनाओं का शत्र था, जो प्रतिहिंसा 
की प्ररणा से प्रादुभूत हुआ था और जो खडगहस्त था; पाश्चात्य 
संस्कृति का मस्तक विचण करने के छिए बही उन्हें अपने मित्र और 
सहायक के रूप में प्रतिभासित हुए। उन्होंने उसी को अपनी सहानु- 
भूति, सहयोग और सहायता का पात्र समझा जो उन्हीं के पाप के 
परिणामस्वरूप उत्पन्न हुआ था । 

इस विवेक भ्रष्टता और अन्धमूढ़ता पर किसे आइचय न होगा । 
शत्र मित्र के रूप में दिखाई दे और मित्र शत्र भासित हो यह मति- 
श्रम जगत्‌ के इतिहास में अपना सानी नहीं रखता । उन्हें जा दिखाई 
पड़ा वह केवल इतना ही कि नाजीबाद समस्त प्रगतिश्ञीछ और परि- 
वतनाकांक्षो प्रबृत्तियों का परम शत्रु है। जो अन्तरीोष्टी यता का विरोधी 
हो, जो जन-समाज की स्वतंत्रता का शत्रु हो, जो उत्पादक और 
अ्रमिक-बग को केवछ शासकों और पूजीपतियों की सेवा करने मात्र 
के लिए जीवित रहने का अधिकार देता हो,'जो जातिगत श्रंण्रता 
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ओर केन्द्रित-शक्ति तथा अधिकार-सत्ता का प्रबछ पोषक हो, जो वर्गे- 
भेद का समथक ही नहीं प्रत्युत उपासक हो उसमें समस्त प्रगतिशीछ 
धाराओं का विरोध तो असंदिग्ध ही है । बस उनके लिए इतना ही 
पर्याप्त था । उन्होंने देखा कि आज की व्यवस्था और दुनिया में परि- 
वर्तन की प्रक्रिया चरिताथ करने के छिए जो प्रवृत्तियाँ उत्पन्न हो गयी 
हैं उनका गछा घोंटने के लिए यह नयी शक्ति आविभूत हुई है. जिसकी 
सहायता करने में ही कल्याण है । 


आइचय है कि जो जगत्‌ की व्यवस्था तथा उसका संचालन करने 
के छिए आगे बढ़े थे वे इतना भी न समझ सके कि जिसे वे नयी 
शक्ति के रूप में देख रहे हैं वह वास्तव में भयावनी ऋृत्या है जो न' 
 केवछ भविष्य को किन्तु वर्तमान को भी अपने जबड़ों में रख कर चबा 
जाने के लिए बद्ध-परिकर हुई है'। यदि वह प्रगतिमूलक परिवतन का 
शत्रु है तो उन छोगों का भी शत्रु है जो जगत्‌ के सारे ऐश्वय और 
अधिकार का भोग कर रहे हैं। वह आज की दुनिया में जो कुछ है 
सबका शत्रु है ओर मित्र है केवछ बबरता का, जिसे एक बार धरती 
की छाती पर पुनः प्रतिष्ठित करके प्रतिहिंसा की भावना को तृप्त करने 
पर उतारू है। नाजी अथवा फासिटीवाद यदि रूसीक्रान्ति के आदश 
तथा उसके मछगत भाषों के विरुद्ध है, यदि वह जगतू की समस्त 
प्रगतिशील, स्वतंत्रतामिछाषिणी तथा साम्राज्यवाद विरोधी शक्तियों का 
शत्रु है तो उससे भी बढ़ कर शत्रु उस परम्परा और प्रवृत्ति का है 
जिसकी स्थापना ओर प्रद्शन फ्रॉस की राज्यक्रांति में, उसके बाद 
अमेरिकन स्वतंत्रता के महायुद्ध में तथा इंगछण्ड के 'मेगना कार्टा? से 
छेकर आधुनिक समय तक में हुआ था ! 

वह शत्रु है उन विश्वासों और भावों का जिसका प्रतिनिधित्व 
यूरप के इतिहास में 'पुनर्जागरण' के ( रेनेसाँ ), सुधार! के (रिफर्मे- 
शन) तथा बुद्धिवाद केयुग ने किया था। नाजीबाद इन सबको एक. 
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साथ ही &पने अपाबन चरणों के नीचे रगढ़ कर मिटा देने के छिए 
कतसंकल्प था। पर यह सब देखने की न किसी ने आवश्यकता समझी 
ओर न क्षण भर किसी को विचार करने की फरसत थी। वहाँ तो 
भयाकुछ विधाता मण्डछू था जिसे अपने ऐश्वय और प्रभ्भुता को बनाये 
रखने की एकमात्र चिन्ता थी। उन्हें केवछ उस दुनिया का मोह था, 
जो उनके र्वाथ की सिद्धि कर सके पर उन महान्‌ नेतिक आदर्शो 

ओर उज्वलछ कल्पनाओं से कोई प्रम नहीं रह गया था, जिन्हें ढेकर 
वह दुनिया बनी थी। वे आदश ओर वे लक्ष्य मर चुके थे। विचारी 
पाइचात्य-संस्कृति ऐसे अयोग्यों ओर स्वार्थियों के हाथ पहुँच गयी थी, 
जो उसे तितांजछि देकर भी अपना स्वाथ साधन करना चाहते थे । 
फलछतः नाजीवादी प्रवृत्ति की चरण पूजा निलज्जतापूबक की जाने 
छगी । उधर नाजीवाद या फासिटीवाद इस स्थित से छाभम उठाकर 
बढ़ चला । यूरोप के देश एक के बाद॑ दूसरे उस्तकीं ठोकर से घराशायी 
होने छगे | 


इटछो, इटछी के बाद जमनी फिर पोलेण्ड, पुतगाछ, आरस्ट्रिया, 
हंगरी, स्पेन तथा यूरोपियन भूखण्ड के अन्य कतिपय प्रदेश फासिटी 
उद्र में समा गये । जो परिचमी सभ्यता के संरक्षक बनने का दम 
भरते थे वे चुपचाप यह छोला देखते रहे । छीछा ही नहीं देखते थे 
प्रत्युत इस नवोद्भूत बबरताबाद को एक के बाद दूसरी सुविधा भी 
प्रदान करते गये | यूरप का गत एक दशक का इतिहास ज्वलन्त 
प्रमाण है इस बात का कि नाजियों की माँग पूरी की जाती रही और 
ऐसा करने में अपने को छोकतन्त्र का उपासक कहने वाछों ने न केवछ 
आत्मसमपंण किया बल्कि विसजित कर दिया उन आदर्शों को भी 
जो पाइचात्य संस्कृति की विशेषता थी । स्वतन्त्रता, समता, बन्धुत्व 
ओर सहिष्णुता की कल्पना भी धीरे-धीरे विसर्जित होती गयी। 
आरस्ट्रिया, स्पेन, चेकोर्छोबाकिया, चीन ऋबीसीनिया, अल्बानिया 
आदि के मामलों में जो कुछ किया गया उसे द्भुहराने की आवश्यकता 
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नहीं है । सारी नीति का हक्ष्य था नाजियों को प्रसन्‍न करना | यही 
नीति ब्रिटेन और फ्रांस की वेदेशिक योजना तथा अन्तर्राष्ट्रीय नीति का 
आधार हो गयी थी। शान्ति, सुव्यवस्था और जगत्‌ की रक्षा के 
सिद्धांत का प्रतिपादन किया जाता मुख से और व्यवहारत: अराजकता 
आक्रमणकारिता तथा अन्तर्राष्ट्रीय गुंडई को प्रोत्साहन प्रदान किया 
जाता | आक्रमणकारी की पीठ ठोंकी गयी और आक्रान्त का गढा 
घुटने दिया जाता । 


पाइचात्य संस्क्रति का सबसे बड़ा समथक अमेरिका भी इस दोष 
से मुक्त न था। ढम्बी-लम्बी बातें वह भी करता पर वस्तुतः यूरोप के 
उन दब्बुओं से सहयोग करता जो अपनी अदूरदशिंता और संकीण 
स्वाथपरता के वशीभूत होकर उन्हीं छोगों की पीठ ठोंक रहे थे जो 
उनकी ही संम्क्रति के विरुद्ध खडग उठाये हुए थे। रोम और वर्लिन 
की शक्ति-बृद्धि में क्या अमेरिका सहायक नहीं हुआ जब उसने अबाघ- 
गति से उनके हाथों अपने अशद्ज-शब् बचे ? जापान की साम्राज्य- 
चादिनी नीति की निनदा अमेरिकन राजनी तिज्ञों ने गला फाड-फाड़ कर 
भले ही की हो पर अमेरिकन व्यवसायियों द्वारा टोकियो के युद्ध- 
बादियों को अधिकतर सेनिक सामग्री मिलने में तो कोई रुकावट नहीं 
हुई । इस प्रकार यूरोप में बछबधन किया गया उनका जो पाइचात्य 
संस्कृति ओर छोकतन्त्र के परम शत्रु थे। समझा यह गया कि इस 
नीति के द्वारा एक ऐसी शक्ति के विकास में सहायता प्रदान की जा 
रही है जिसका भयानक चक्र एक दिन न केवछ छाल रूस के मस्तक 
को प्रत्युत उन समस्त प्रगतिशीर तत्वों की आत्मा को विचण कर देने 
में सफल होगा जो आज साम्राज्यवादी लिप्सा तथा पूँजीशाही परतं- 
त्रता के विरुद्ध विद्रोह कर रहे हैं। समझा यह गया कि ये नये खड़्ग- 
धारी सम्पत्ति, शासकवगू के सम्मान और उनकी प्रभ्नुता की रक्षा 
करेंगे और हनन करेंगे उन दरिद्रों, निहंगों तथा छोटे छोर्गां का जो 
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कोई हैसियत न रखते हुए भी मद्दती अट्टालिकाश्रों के प्रभुओं की 
प्रमुता को छलकारने का दुःसाहस कर रहे हें । 


इस दुर्नीति का जो परिणाम हुआ उस पर प्रकाश डालने की 
आवश्यकता नहीं है | जगत्‌ उसी के फलछरवरूप आज युद्ध की प्रचण्ड 
ज्वाला में भस्म हो रहा है। जिस दानवी शक्ति का परिपोषण किया 
गया था वह अपने परिपोषकों पर ही एक दिन टूट पड़ी । वह शक्ति 
किसी की रक्षा नहीं, वरन्‌ सबका विनाश करने के छिये उद्भत हुई 
थी । उसका लक्ष्य था धरित्री को कुचछ कर, उसके मस्तक पर आसीन 
होकर प्रचण्ड अट्टह्यास करने का। वह जगत में किसी की प्रभ्नुतां 
स्वीकार करनेवाली नहीं थी | उसे बदछा लेना था उन छोगों से जो 
जगत्‌ का प्रवंचन करके स्वयम्‌ अकेले ही जगत्‌ का भोग करना चाहते 
थे | फछत: वह क्षण शीघ्र ही आ पहुँचा । जब महादेव से वरदान 
पाकर महादेव को ही भस्म कर देने को इच्छा से भम्मासुर की भाँति 
यह नव संभूत विभीषिका अपना पोषण करनेवाछों को निगल जाने 
के लिये मुंह बाकर उन्हीं की ओर दौड़ पड़ी, जगत में युद्ध का दावा- 
नल दहक उठा ओर आग के अंगारे बरसने छगे। पश्चिमी संस्कृति 
की छाती पर महाकाछ का प्रतययंकर तांडव आरम्भ हो गया । 


रोम-बर्लिन टोकियो की घूरी पर घूमता हुआ चक्र पूव में भी 
चला, पदिचम में भी घमा, उत्तर और दक्षिण में भी घहरा उठा । 
उसकी गति के सम्मुख जो आये उन्हें चूर कर देने को चेष्टा उसने की । 
यदि उसने 'मास्को की छाछ भूमि को? खून से छाल करने की चेष्टा 
की तो लंदन, परिंस ओर संभव हो तो वाशिंगटन को भी तहस-नहस 
कर डालने की चष्टा और आकांक्षा की। स्वस्तिकांकित पताका यदि 
हसिये-हथौड़े पर चोट करने के छिए अग्रसर हुई तो तारकांकित 
ध्वजा भी सुरक्षित न रही । फ्रांसीसी और ब्रिटिश साम्राज्य का 
विशाल ध्वज-स्तंभ तो बरी तरह आहत हुआ एक हिटलर के चरणों 
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में आ गिरा तो दूसरा भी प्रृथ्वी के कतिपय भूभाग से उखाड़ फेंका 
गया। नर-संहार, सम्पत्ति का विनाश और बसे बसाये नगरों के 
विध्वंस का क्‍या पूछना ? बड़े-बड़े कछ-कारखाने, ऊँची अद्टालिकाएँ 
ओर वह सारा ऐबश्य, जो पाश्चात्य-संस्कृति तथा विज्ञान की प्रतिभा 
की देन थी, इस महाग्नि में फू क दिया गया । असीम अनन्‍्तरिक्ष हो 
अथवा अनन्त महोद्धि या बसुधा का विशाल प्रांगण सत्र वही सुछ- 
गती हुईं अग्नि व्याप्त हुई । इतिहास के किसी युग में क्या कमी ऐसी 
स्थिति उत्पन्न हुई थी ? 


मेरा तात्पय कुछ और गम्भीर तथा व्यापक परिणाम से है। मैं 
सोचता हूँ उस परिणाम की बात जो विजय-पराजय के प्रश्न की 
अपेक्षा कहीं अधिक महत्वपूण, कहीं अधिक व्यापक और कहीं 
अधिक प्रभावकर होता है। यह युद्ध अतीत के उन युद्धों से भिन्न है 
जिसमें भू-पिपासा अथवा शक्ति-वृद्धि के छिए संघष होते थे । यह 
टक्कर है मानव-जीवन की उन अंतभृत प्रवृत्तियों में जो इतिहास के 
प्रवाह को बना या बिगाड़ देती हैं । यह युद्ध परिणाम है. उन परिस्थि- 
तियों का जो अनेक कारणों के फलस्वरूप उत्पन्न होकर आज मनुष्य 
के हाथ के बाहर हो गयी हैं। इसमें जय-पराजय ही अधिक महत्त्व 
नहीं रखता । निशभ्वय समझिये कि जो विजयी हुए वे भी विजय का 
सुख प्राप्त न कर सकेंगे । जो पराजित हुए वे धरती से मिटते दिखाई 
दे रहे हैं। पर जो होगा बह इतना ही न होगा । प्रतीत ऐसा हो रहा 
है कि यह युद्ध पाश्चात्य-संस्क्रति के छिए भयावनी चिता सिद्ध होने जा 
. रहा है | सम्भवतः वह दुनिया जिसका निर्माण यूरोप शताब्दियों से 
करता आया है मरी हुई दिखाई देगी । 


वह संस्कृति का अभिनय जिसे मानव-जीवन के ऐतिहासिक रंग- 
मंच पर यरोप कर रहा*था कदाचितू समाप्त होने जा रहा है। सम्भ- 
बतः वे आदश और के घारणाएं तथा बह प्रकाश जिसे, लेकर यरोप 
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अबनी के अंचल के कोने-कोने को आलोकित करने की चेष्टा कर रहा 
था, बच्चा हुआ दिखाई देगा । घरित्री का चीर-हरण हो चुका है, मान- 
चता सिसकती नजर आ रही है और मानव-समाज संहार से बच 
जाने के बाद सब कुछ खोकर द्रिद्र, अकिदन्नन ओर दयनीय स्थिति 
में कलपता दिखाई दे रहा है। विजयी चाहे जो हो पर 'वेन्थम” और 
'रूसोी' मेजिनी और लिंकन की दुनिया अब वापस आनेवाली नहीं 
है। 'रेनेसाँ? और 'रिफरमेशन' से जो युग उत्पन्न हुआ था बह गया 
ओर सदा के छिए गया। वह दुनिया गई और उसी प्रकार गई जिस 
प्रकार यूनान और रोस की दुनिया चछी गई। घरती न जाने कितनी 
महती संस्कृतियों के अवशेष और उनके खंडहर ओर उनकी समाधि 
को अपने अद्वछ में छिपाये हुए है । ऐसा ज्ञात होता है कि कदाचित्‌ 
उसे आज एक और मरी हुइ संस्क्रति, के भग्न बभव का अपनी गोद 
में स्थान देना पड़ेगा। 
में जो कह रहा हूँ वह अकारण नहीं कह रहा है। इतिहास के 
प्रष्ठों पर दृष्टिपात करता हूँ तो संस्कृतियों के पतन की कतिपय 
घटनाओं को पाता हूँ। देखता हूँ कि संस्कृतियों का पतन द्वोता है 
तब जब वे छोग, जो उतप्तके पोषक होते हैं और स्वयम्‌ उससे 
परिपोषित होते हैं उसके आदश से पथश्रष्ट हो जाते हैं, जब वे उन 
मूलभूत सांस्क्रतिक सिद्धान्तों और लक्ष्यों का परित्याग कर देते हैं जो 
वास्तव में संस्कृति की आत्मा होती है, जब सवा ही साध्य हो जाता 
है, जब समय के अनुकूछ जीबन की व्यवस्था में परिवर्तेत करना 
अस्बी कार कर दिया जाता है, सब संस्कृति से उपलष्ध ऐश्वय को 
केवल कुछ छोगों की भोग्य सामग्री बना दिया जाता है और जब 
अपने संकोण हित को सामने रख कर संस्कृति के विक्रास की 
स्वाभाविक गति का अवरोधन कर दिया जाता है। यह सच है कि 
सभ्यता का उदय आरंभ में थोड़े ही छोगों में होता है, पर सरिता के 
अवाह को भांति उसकी धारा गतिशील हुआ करती है। उप्तका आगे 


बापू और मानवता ३९७४ 


बढ़ना अनिवाय होता है और वह विस्तृत घरातल को प्लावित करने 
लगती है। यही समय संस्कृति के लिए परमोत्कष का होता है, पर 
वही संकट की घड़ी भी होती है। सभ्यता के पोष्य-पुत्र भादिसंचित 
अपनी शक्ति और ऐश्वय को भी उसके साथ प्रवाहित होने देते हैं 
और सब को उसमें भागीदार बनाने की दूरदर्शिता दिखाते हैं तो 

ह' विकसित होती चलती है, पर जहाँ विभति संपन्‍नों की स्वाथमयी 
धामनाए उन्हें मोहाच्छन्न करने रूगती हैं वहीं आन्तरिक संघष 
आरम्भ हो जाता है। 


इतिहास में यह स्थिति अनेक बार आ चुकी है। संस्कृतियों के 
हृदय में उत्पन्न यह अन्तदोह बहुधा उन्हीं के हनन का कारण हुआ 
है। आधुनिक सभ्यता के सम्मुख भी ऐसी ही स्थिति उत्पन्न हुई जो 
कदाचित्‌ उसका प्राण हरण करने में समथ हो चुकी है। विचार- 
पूबक देखिये तो पतन के उपयुक्त समस्त कारणों को आप सजीव रूप 
में प्रस्तुत पार्वेंगे । इसी कारण मेरी यह धारणा हो रही है कि युद्ध के 
बाद यरोप की उपय क्त दुनिया मरी हुई दिखाई देगी | इस भ्रान्ति में 
न रहिये कि मित्र राष्ट्रों की विजयमात्र से वे आदश और वे दृष्टिकोण 
पुनः प्रतिष्ठित होंगे जिनके रक्षक होने का दस ब्रिटेन और अमेरिका 
आज भी करते हैं । यह भी सोचना चाहिये कि रूस की विजय होने 
से जगत्‌ छाछ” हो जायगा | निश्चित रूप से यद्यपि कुछ कहा नहीं 
जा सकता तथापि भेरी दृष्टि में आज के संसार की गति-विधि दूसरी 
दिशा की ओर ही संकेत करती दिखाई दे रही है। ऐसा आभास 
मिल रहा है कि मित्र राष्ट्रों की विजय के बाद धरती पर एक ऐसे नये 
साम्राज्यवाद की स्थापना करने की चेष्टा की जायगी जो अब तक के 
सब साम्राज्यों की अपेक्षा कहीं अधिक विस्तृत और भयानक होगा। 


जिस स्वाथंपरता ने“जगत्‌ को समराग्नि में झोंका जिसने पाशग्ात्य 
संस्क्रति को द्वी समाप्त लर देने के छिए उठ्रेरित किया वही उपयुक्त 
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साम्राज्यवाद को भी जन्म देगी। जो वर्ग परिवतन का विरोधी था वह 
अपनी व्यवस्था की रक्षा करने का सारा उपाय कर चका | अब एक 
यही उपाय बाकी रह गया है कि वे सब एक होकर अपने स्वा्थ की 
रक्षा करने की चष्टा करे और समान स्वार्थ के आधार पर वतमान 
को ज्यों का त्यों बनाये रखने के लिए यत्नशील हों । एंग्लो-अमेरिकन 
साम्राज्यवाद, के द्वारा इसी प्रयोग को स्थान दिया जाय तो आइचय 
नहीं | अंग्रेजी भाषा-भाषी इन दोनों जातियों को मिलाकर जगत्‌ का 
भरपूर दोहन करने की भयावनी नीति बरती जायगी | उस स्थिति में 
ये दोनों शक्तियाँ परस्पर सहायिका होकर जगत्‌ में अपनी अक्षण्ण 
प्रशुता बनाये रखने के छिए यत्नशीछ होंगी। यदि यह न हुआ तो 
दूसरी स्थिति यही होगी कि ब्रिटिश और अमेरिकन साम्राज्यवादियों के 
स्वार्थ परस्पर टकराने छगें और भावी महासंहार का बीज अभी से वो 
दें | दो में से एक गति होना अनिवाय है। ऐसा होने के लिए स्पष्ट 


कारण मौजद हैं । 
युद्ध के बाद अमेरिका को अपने उन कलू-कारखानों के लिए 


बाजार चाहिये जिनका निर्माण अत्यधिक संख्या में इस युद्धकाल में 
होने छगा है। यद्ध के बाद ये कारखाने बन्द नहीं किये जायेंगे | इन 
में छगा मजदूर-बग बेकार नहीं किया जायगा। सेनाका विघटन करने 
के बाद छाखों बेकारों की समस्या उपस्थित होगी जिन्हें काम देने के 
लिए इन कारखानों को चाह्म रखना पड़ेगा । संभवत्तः नये उद्योगों को . 
भी जन्म प्रदान करना पड़ेगा जिसमें वें सब बेकार जो आज के 
हे हें क्तक 

सेनिक हैं कछ मज़दूर बनाकर खपाये जा सकें। विचार कीजिये कि 
अमेरिका जो महान उत्पादन करेगा उसे खपायेगा कहाँ ? निस्संदेह 
उसे जगत के बाजारों को अपने माल से पाटे बिना दूसरी कोई गति 
नहीं हे | ब्रिटेन की समस्या भी ऐसी ही होगी। उसे अपना पुनर्निर्माण 
करना है | उसके जो कलू-कारखाने नष्ट हो गये हैं उन्हें फिर से खड़ा 
करना है तथा सम्पत्ति का जो महाविनाश हुआ है उसे पुनः वापस 
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हाना है। युद्धके बाद विघटित हुए सेनिकों को कास देने की समस्या 
भी उसके सामने होग' । ये संब प्रशन उसी समय हल द्वो सकते हैं 
जब ब्रिटेन अपने उद्योग को एक बार फिर जोर से बढ़ावे तथा अपने 
अधीन देशों और साम्राज्यान्सगंत भू-प्रदेशों का अबाध शोषण 
कर सके । 


ये प्रश्न हैं जो आज तात्कालिक हो चुके हैं और कदाचित्‌ इन 
पंक्तियों के प्रकाश में आने के पूष ही सुल्लझाव की अपेक्षा करते नजर 
आवें तो आश्रय नहीं | स्पष्ट है कि ब्रिटेन और अमेरिका के सूत्रधारों 
के लिए दो में से एक ही माग चुनना होगा। या तो दोनों मिछू कर 
समान स्वाथ के आधार पर ऐसी व्यवस्था करें कि दोनों मिल कर 
धरती को बॉट के ओर बिना किसी बाधा के उसका दोहन करे अथव। 
अपने-अपने स्वार्थो' को छेकर परस्पर की प्रतिस्पर्धा की आग में जगत्‌ 
को पुनः झोंक देने की तेयारी करें| पर ब्रिटेन और अमेरिका के जन- 
नायक दो में से चाहे जिस मा्ग का भी अवरम्बन करें यह स्पष्ट है 
कि उसके द्वारा छोकतन्त्र विश्व की स्वतन्त्रता और अन्तर्राष्ट्रीय सह- 
ग्रेग के आद्श की रक्षा नहीं हो सकती । साम्राज्यवाद चाहे एकराष्ट्र 
. का हो अथवा एकाधिक राष्ट्रों के सहयोग से सम्भूत हुआ हो प्रक्ृत्या 
छोकतन्त्र और जन-स्वतस्त्रता को छुचछ कर विशुद्ध पशु-शक्ति पर 
. दी खड़ा होता है ।' फछतः यह सोचना भी अ्रमपूर्ण है कि आज जो 
विजयी हुए हैं वे जगत्‌ की स्थिति या व्यवस्था में कोई मौलिक परि- 
चतन करंगे | रूप की विजय से भी अधिक आशा करना व्यथ है। 


रूस इतना विनष्ट हो चका है, इतना खो चका है ओर अपनी 
शक्ति का इस युदूध में इतना क्षय कर चका है कि वह स्वभावत: युद्ध 
के अनन्तर अपना पुनर्निर्माण करने के छिए शान्ति की इच्छा करेगा। 
उससे यह आशा नहीं की जा सकती कि वह उन भयानक मगरमच्छों 
की अप्रसन्नता का र्शगत करेगा जो मुंह बाये अगत्‌ को निगछने को 
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ताक में बैठे हुए हैं । यदि रूस जगत्‌ की व्यवस्था में मौलिक परिव- 
तन करना चाहे भी तो सम्प्रति कुछ करने में समथ न होगा। स्मरण 
रखना चाहिये कि इस यद्ध में इसकी शक्ति का जहाँ अपरिसीमा 
हास हो चका है वहाँ ब्रिटेन और अमेरिका की शक्ति अक्षुण्ण बची 
दिखाई दे रही है। क्या यरोप के यदूध का सारा बोझ रूस को ही 
उठाना नहीं पड़ा है. ? एऐंग्लो अमेरिकन शक्ति कहाँ मुख्य रूप से भिड़ी 
ओर कहाँ आगे बढ़ कर उस चोट को अरहण किया जो रूस पर पड़ती 
हढी गई ? इस स्थिति में यह आशा करना कि रूस की विजय मात्र 
से जगत्‌ 'छाछ” हो जायगा और 'छाछ” व्यवस्था से संचालित होने” 
छगेगा भारी अ्रान्ति के सिवा शायद कुछ नहीं है । 
पर थोड़ी देर के छिये यदि यह मान भी छीजिये कि रूस की 
विजय से जगत्‌ बदछ जायगा तो भी सका अथ क्या हुआ ? रूस की 
नीति कया आशंका जनक नहीं हो रही है ? क्‍या वह भी भयावह 
हुआ दिखाई नहीं दे रहा है ? रूस का बोल्शबीवाद और चाहे 
जो हो पर वह न तो आधुनिक छोकतन्त्रवाद है और न उन व्यव- 
स्थाओं और व्यवहारों का प्रतिपादक है जिन पर आधुनिक पाइचात्य 
जगत्‌ का निर्माण हुआ था | उसका अथ भी उस दुनिया की मृत्यु ही 
है जो अब तक हमारे सामने थी । फछतः ऐसा ज्ञात होता है कि वह 
संस्कृति गयी जो अब तक पाइचात्य जगत्‌ की संस्कृति के नाम से 
विख्यात थी । इस युद्ध के बाद जो बच रहेंगे वे संभवत: एक बात में 
समान रहेंगे ऐसा ज्ञात होता है कि लाल हों या पीले या सफेद, जो 
बच गे वे केन्द्रीमत शस्त्र की शक्ति में प्रचण्ड विश्वास लेकर सामने 
आवदेंगे | हिटलर ने जगत्‌ का और अपकार चाहे जो किया हो पर 
सब से बड़ा अकल्याण यह किया है कि मनुष्य के हृदय में केन्द्रीमत 
निरंकुश शख्र-शक्ति के प्रति प्रबछ विश्वास उत्पन्न कर दिया है । हिट- 
छर भले ही विनष्ट हो गया हो, पर जिस प्रवृत्ति को वह छोड़ गया है 
. उसका प्रभाव मिठता दिखाई नहीं देता। फर्तः युद्ध के बाद यदि 
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पुरानी दुनिया समाप्त हुई रहेगी तो उसके स्थान पर नवब-जगत्‌ का 

निर्माण करना ही होगा | पर जिस जगत्‌ का निर्माण होगा उसका 

स्वरूप केसा होना चाहिये यह तात्काछिक प्रश्न आज मानव-समाज 

केसम्मुख सजीव रूप में उपस्थित हे । 

क्या जिस हिटलरी प्रवृत्ति की ओर ऊपर संकेत किया गया है 

ओर जो सम्प्रति जगत्‌ के सूत्रधारों की मानसिक प्रष्ठ-भूमि के रूप 

में प्रस्तुत है उसीके द्वारा नव निर्माण का काय सम्पादित होगा ? 

यदि ऐसा ही हुआ तो विचार कीजिये की मानवता की दशा 
क्या होगी ? क्‍या मनुष्य समाज का भविष्य उसी में सुरक्षित रहेगा ? 
स्मरण रखिये कि उस अबस्था में विश्व में चतुर्दिक पशुबर को सत्ता 

स्थापित रखने की चेष्टा की जायगी, शश्र और शक्ति के द्वारा धरती 

का दोहन किया जाता रहेगा और वे अभागे भ-प्रदेश जो अब तक 

इश्वेतजातियों के बूटों के नीचे पिस रहे हैं आगामी कतिपय दशकों 
के लिए उसी स्थिति में पड़े रहने के छिए छोड़ दिये जायेंगे। भू-मंडल 
का बटवारा साम्राज्यवादी गीधों को सुविधा के अनुप्तार कर दिया 

जायगा, विजित और विताड़ित रगड़ दिये जायेंगे और बगमूछऊ स्वार्थ 

की सिद्धि के लिए व्यापक जन-समाज का शोषण जारो रहेगा। निरं- 

'कुश शासन सत्ताएं मनुष्य के मस्तक पर जमकर बैठी रहेगी, उसके 
नेसर्गिक अधिकारों का निदंछन करती रहेंगी और जब चाहेंगो जगत्‌ 
को युदूध की अग्नि में झोंक देंगी । वे उज्बछ आदश, जो मानवता की 
विभुति हैं, कब्र में गाड़ दिये जायेंगे और प्रगति का नाम-निशान भी 
'मिटता रहेगा । यह व्यवस्था तब तक चढती रहेगी जब तक निर्देछित 
राष्ट्रों के हृदय का अंतर्दाह और प्रतिहिंसा की सुलूगती हुई अग्नि 

उन्हें वह शक्ति प्रदान नहीं कर देती जिसके सहारे वे उत्पोड़कों को 
छल्कारने के लिए उठ खड़े हों । जब वह क्षण आ जायगा तो धरती 
में पुनः वेसी ही समराश्नि का प्रज्वछन दिखाई देगा जैसा आज दिखाई 
- दे रहा है। युद्ध का कैज गत महासमर के बाद स्थापित योजना और 
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व्यवस्था के गर्म में रख दिया गया था | आज पुनः युद्धोत्तर व्यवस्था 
में भावी महासमर का बीज बो दिया गया है । आंधुनिक युद्ध यदि गत 
महासमर को अपेक्षा कई गुना अधिक भयावह हुआ तो भावी मह्दा- 
संग्राम भी आज की अपेक्षा कहीं अधिक भीषण और संहारकारी होगा । 


क्या सानव-समाज का भविष्य इसी में सुरक्षित है ! क्‍या यह 
जाति अब उस बिंदु पर पहुँच गयी है जहाँ विनष्ट होने के तिबा उसके. 
लिए कोई दूसरी गति नहीं रह गयी ? प्राणि-ज्गत्‌ की विकासन-यात्रा 
में न जाने कितनी जन्तु-जातियाँ उत्पन्न हुई! ओर बिलीन द्वो गयीं 
उनकी अस्थियों के अवशेष प्रस्तर-खंडों में दबे हुए अथवा समुद्र के 
गभे में पड़े हुए कंकाछ हमें उनकी सूचना दे देते है। क्या यद्द भूतल 
मानव-जाति का अंत भी शीघ्र ही देखनवालछा है। यदि नहीं ते फिर 
जगत्‌ की भावी व्यवस्था के संबंध में, विचार करना ही पड़ेगा और 
विश्व जिस स्थिति सें पहुँच गया है उससे उसका उद्धार करने के 
लिए माग ढ ढूना ही होगा । जो जगत्‌ को आज की स्थिति में छे 
जाने के लिए उत्तरदायी हैं उनकी गति-विधि पर दृष्टि रखनी होगी, 
पुरानी भूलों को खोज निकाछना होगा, मानव-समाज को आत्म- 
समीक्षा करनी होगी ओर उन त्रुटियों का परिहार करना होगा जिसका 
परिणाम आज भोगने के छिए बाध्य होना पड़ रहा हे | अन्त में उस 
आधार को ढू ढ़ निकाछना होगा जिस पर नव-विश्व की रचना करने 
से मानवता के कल्याण की आशा की जा सकती है । 


मानव जगत को उपयु क्‍त प्रइनों कां उत्तर खोज निकालना होगा 
अन्यथा अपने समाज के भविष्य को उज्बछता में आरथा खो देनी 
पड़ेगी । बिश्व को मनुष्य के योग्य बनाना है, बबरता का उन्मूछन 
करके मानवता को प्रतिष्ठित करना है, धरित्री को आक्रमण-कारिता,' 
हिंसा ओर रक्तपात से मुक्त करना है और ग्रानव-समाज को मनुष्य 
की दासता, उप्तके दछन ओर दोहन से डुबारना दै। यदि यह. 
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नहीं होता तो मनुष्य-समाज की रक्षा भी . नहीं होती। पर 
सब प्रश्नों का प्रश्न तो यह है कि यह सब होगा केसे ? समस्याओं 
का हल है क्या ? वह कोन सा आधार है जिसे ग्रहण करके मानव- 
समाज अपने भविष्य का निर्माण कर सकता है ? वह कौन-सी पद्धति 
है जिसे अपनाकर छक्ष्य प्राप्ति की चेष्टा की जा सकती है ? वह कौन 
सा पथ है जिस पर अग्रसर होने में ही कल्याण की संभावना है ? 
इन प्रश्नों का उत्तर समस्त मानव जाति को देना है। पूर्व हो या 
परद्चम उत्तर हो या दक्षिण सभी दिशा से इनका उत्तर उपस्थित 
किये जाने की अपक्षा आज त्रस्त मानवता कर रही है | उन आदरशो- 
अष्ट विवेक-अ्रष्ट और पथ-अ्ष्ट यूरोपियन नेताओं से इन प्रश्नों का उत्तर: 
पाने की आशा कौन करे जो आज मानव समाज की दुर्दशा के निमित्त 
हुए है । उन्होंने जब अपनी बनी अदूरदर्शिता से अपनी बनी बनाई 
दुनिया को उजाड़ कर उसमें आंग छगा दी है तो भविष्य के छिए वे 
माग उपस्थित करने में समथथ होंगे ? सिवा अनथ करने के उनसे और 
किस चीज की आशा की जा सकती है ? ' 
फलछत: इनका उत्तर देना होगा जगत्‌ के उस व्यापक जन-समाज 
को जिसके हृदय में मानवता की प्रकाशमयी रश्मि का आलोक अब 
भी बाको है। इनका उत्तर देना है ज़गत्‌ की उन प्रगतिशीर प्रवृत्तियों 
को जो अब भी मानवता के भविष्य में विश्वास रखती हैं। उन्हें न 
केवल उपयु क्त प्रश्नों का उत्तर देना है प्रत्युत अपने उत्तर को व्याव- 
हारिक रूप भी प्रदान करना है। गाँधी ने आज वही महाप्रयास 
करने का साहस किया है बहूं आत मानवता और विकल धरित्नी तथा 
अन्धकाराच्छनन अम्बर के सम्मुख समस्याओं का एक हल छेकर 
उपस्थित हुआ है। यदि मानव-समाज को बचाना है तो गाँधी की 
दृष्टि में जीवन और जगत्‌की व्यवस्था में क्रान्तिकारी परिवर्तन अपे- 
क्षित है। वह समझता हे कि मनुष्य को नया दृष्टिकोण ग्रहण करना 
,पड़ेगा, नये आदर्श सुमने छाने पड़ेंगे, जीवन के लिए नये छक्ष्य की 
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घोषणा करनी पड़ेगी । वग ओर वर्ग का भंद मिटाना होगा, संम्पत्ति 
तथा प्रभ्ुता संबंधी कल्पना में परिवतन करना होगा तथा आर्थिक, 
राजनीतिक, सामाजिक और अन्तर्राष्ट्रीय सम्बन्धों के क्षेत्र में उस 
सामंजस्य का सजन करना होगा जो जगत्‌ में अविश्वास के स्थान पर 
सहयोग-मछक प्रवृत्ति को स्थान प्रदान करे । वह जगत्‌ का कल्याण 
ऐसे समाज की रचना में देखता है जिसमें व्यक्ति और समष्टि जीवन 
के प्रत्येक अंग और क्षेत्र का विकास समरूप से हो सके | 

गाँधी इन्हीं के आधार पर मानव-समाज के नव-निर्माण के छिए 
एक नये पथ की ओर संकेत करता है ओर एक नयी पद्धति को प्रस्तुत 
कर देता है । वह' देखता है कि आज मनुष्य का देवत्व नहीं मनुष्यत्व 
भी भ्रसुप्त है और जाग्रत्‌ है केब उसका पशुत्व । अपनी पशुता में 
मनुष्य केवछ अहम्‌ की सत्ता को सत्य के रूप में देख रहा है और 
अहम्रुपासना को, अथ और काम को जीवन का चरम-हछद्ष्य मान चुका 
है । मनुष्य यह भूछ गया है कि अथ और काम साधन मात्र हैं। किसी 
उन्नत साध्य के जिनकी सिद्धि में ही मानव जीवन की पूणता है। नीति 
ओर अध्यात्म को रक्ष्य-बिन्दु बनाकर अथ और काम की सिद्धि में ही 
सनुष्य का कल्याण है। उन्हें दृष्टि पथ से हटाकर अथ को सिद्धि अनथ 
का सूछ और काम की सिद्धि विनाश का ही हेतु हो सकता है। नीति 
से वंचित अथ और काम मनुष्य को पशु ही बनाकर छोड़ेगा । यरोप 
ने आज यही भूछ की है अतः संस्कृति के गम से उस बबरता का* 
प्रजनन हो गया है जो न केवछ संस्कृति को चबा गयी, बल्कि सारे 
मानव-जाति का मक्षण कर जाना चाहती है। 

आज गाँधो अथ और काम का, व्यक्ति और समाज का, अधि- 
कार और कतव्य का, श्रम और संपत्ति का, ज्ञान और विज्ञान का 
समन्वय नीति तथा अध्यात्म से स्थापित करने का आदश और पथ 
लेकर जगत्‌ के सामने खड़ा है। यदि इस छछ्ष्य की प्राप्ति में घरती 
पर स्थापित सानव-पशुता छा साम्राज्य बाधक डे तो वह उसके विरुद्ध , 
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खुले विंद्रोह की योजना भी. उपस्थित कर देता है। उसके इस दृष्टिकोण 
से ही अहिसा का उद्भव हुआ है जिसे भावी जगत्‌ की रचना की नीति. 
बनाकर वह संकटाच्छनन धरती को जबारने की पद्धति की ओर 
संकेत कर रहा है। अब यह काम है. प्रगतिशील जन-समाज का कि 
बह बापू के विचारों को पक्षपात रहित होकर, हठधर्मी और दुरागह 
को छोड़ कर तौले और देखे कि यह महामानव जो कह रहा है उसमें 
जगत्‌ की समस्या को हल करने और मानवता का पथ प्रदशन करने 
की कितनी शक्ति है। में तो यह देख रहा हैँ कि आज सिचा गाँधी 
के न कोई दूसरा ऐसा व्यक्ति है, और न उसके बिचारों के सिव्रा कोई 
दूसरी ऐसी विचार-धारा है, जो विश्व को वह दे रही हो जिससे बह 
वंचित है और जिसके अभाव के कारण ही विपद-अस्त है। 


जानता हूँ कि रूसी समाजवाद ने भी जगत्‌ के सामने एक पथ 
उपस्थित किया है ओर तदनुकछ महान्‌ प्रयोग में रत हुआ है पर बड़ी 
विनम्रता के साथ मैं यह कहने का साहस करता हैँ कि रूस उस छक्ष्य 
की ओर अग्रसर न हो सका जिसे उसने अपने सम्मुख स्थापित किया 
था। उसका आदश स्पृहणीय, मानवीय और ग्राह्म था पर वहाँ तक 
पहुँचने के छिए उसने जिस पथ का अवरूम्बन किया बह छक्ष्य के 
अनुकछ न था। मानवीय-आदश की प्राप्ति के छिए पथ पकड़ा गया 
चबरता का फछत: असफलता अनिवाय थी। आज गाँधी ही एकमात्र 
अ्यक्ति है जो मानवीय-आदश के छिए मानवीय-पथ का प्रतिपादक 
और निर्देशक है। वही एकमात्र महापुरुष है जो प्रमत्त हुई प्रथ्वी के 
उन्‍्माद के सम्मुख भी खड़े होने का साहस कर रहा है। उसकी विचार- 
धारा में पश्चिमी समाजवाद का पूर्वी अध्यात्मबाद के साथ सुन्दर 
समन्वय स्थापित हुआ है। वह पूत्र और पश्चिम की विकृृत नहीं, 
किन्तु उत्कृष्ठतम, पवित्रतम ओर शुअ्त्म प्रतिभा तथा प्रवृत्ति का मोहक 
प्रतिनिधित्व कर रहा है । वह एक व्यक्ति है जिससे बढ़ कर वर्गत्वबहीन 
(डी छ्वास्ड ) प्राणी दूसरा नहीं है। वह कैसे विश्व की, कैसे समाज की 
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और कैसे मनुष्य की कल्पना करंता है इसका सजीव चित्रण ढो उसके 
जीवन से ही हो जाता है। अपनी नीति, अपने जीवन और अपने आदश 
से ही वह अपने कल्पित विश्व को सक्रिय रूप में व्यक्त कर रहा है। 
जो यह आपत्ति करते हैं कि गाँधी जी के बिचारों में काल्पनि- 
कता ही अधिक है और उन्हें न व्यवद्ार में ठाना सम्भव है ओर न 
वे कभी साकार रूप ग्रहण कर सकते हैं वे मेरी समझ में निष्पक्षता 
और गंभीरता के साथ स्वयम्‌ विचार नहीं करते । यदि वर्गह्दीन 
समाज की रचना का छक्ष्य विशुद्ध स्वप्न नहीं है तो गाँधी के विचार 
क्यों काल्पनिक हैं ? मनुष्य मात्र की स्वतंत्रता, समता ओर बन्धत्वू, 
का आदश क्या काल्पनिक नहीं है ? समस्त विश्व के संघ की रचना 
करके मानव-समाज कभी अपने राष्ट्र गत, जाति गत और रक्त तथा 
वर्णणत भावों को भूछ कर एक परिवार की भांति अपना संचोब्न- 
करेगा तथा प्रश्नुता और शक्ति का उपभोग करने वाली विविध देशों 
की सरकारें अपने अबाघ अधिकारों को परिसीम करके जगत्‌ के 
व्यापक हित के छिए अपने कुछ अंश का विसजन कर देंगी, आदि 
भावना भला किस काल्पनिकता से कम है ? पर कया आज का मनुष्य 
इन्हीं का स्वप्न नहीं देखा करता ? यदि इन्हें, अव्यावहारिक, काल्पनिक 
और अयथाथ नहीं कहा जाता तो गाँधी ही को क्‍यों कहा जाय और 
क्यों उसकी ओर ऐसी दृष्टि डाढी जाय ? मनुष्यता का इतिहास ऐसी 
ही कल्पनाओं के आधार पर निर्मित हुआ है। याद रखना चाहिये 
कि मनुष्य यदि घरती से ऊचे उठकर स्वप्न न देखता रहा होता तो 
आज उसका विकास भी न हुआ होता । 
हाँ कह सकते हैं कि गाँधीजी जो कह रहे हैं बहू कभी इतिद्दास 
में पहले नहीं हुआ, पर ब्गहीन समाज की रचना भी तो इतिहास में 
कभी नहीं हुई | इतिहास के पन्नों में विश्वसंघ की मिशालर भी कहाँ 
. मिलती है ? यदि ये बातें पहले कभी न होते हुए भी आज संभव 
समझी जाती हैं तो जो गाँधीजी कह रहे हैं वह कैसे असंभव मान छी' 
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जाय ? ' एक दृष्टि से तो उनको बातें अपेक्षा कृत कहीं अधिक संभव 
प्रतीत हो रही है । वे जो कह रहे हैं बह क्‍या युग की माँग नहीं है ? 
आज का जगत मनुष्य की हिंसा और बबरता से त्रस्त है। प्रत्येक 
प्राणी यह अनुभव कर रहा है कि आधुनिक पशुवाद्‌ और युद्धवाद्‌ 
को, हिंसावाद और शख्वाद को यदि रोका न गयो, यदि चतुर्दिक 
व्याप्त केन्द्रीकरण की भयावनी दुष्प्रवृत्ति का अवरोधन न किया गया 
ओर यदि कोई ऐसी व्यवस्था न की गयी जिसमें युद्धों का होना अस- 
म्भव हो जाय तो अखिल मानव-जाति का विनाश निश्चित है। अश- 
सीकरण और राष्ट्रसंघ अथवा सामूहिक रक्षा आदि के उपाय उप- 
युक्त छक्ष्य को प्राप्त करने के ही प्रयास हैं । वे प्रयास हैं किसी न किसी 
रूप में जगत्‌ को व्यवस्था को अहिंसा पर आश्रित करने के । 


. “ऐसे समय जब यह सारा प्रयास किसी न किसी कारण विफल 
हुआ दिखाई दे रहा है और जब हिंसा की निरथकता और प्रछुयंक- 
रता अखंडनीय रूप से सिद्ध हो चकी है, जब यह सिद्ध हो चका है 
कि पशुता से पशुता का, हिंसा से हिंसा का निराकरण हो नहीं सकता 
और जब मानव-समाज उचित पथ के अनुसंधान में विकल है; गाँधी 
एक उपाय की ओर संकेत कर रहा है। जगत्‌ के छिए आज दूसरा 
चारा ही नहों हे । उसे या तो किसी न किसी रूप में अहिंसा को 
व्यक्तिगत नहीं प्रत्युत सामूहिक जीवन के आधार के रूप में अपनाना 
“होगा या मनुष्यता को विनष्ट हो जाने देना होगा । शक्ति ओर विजय 
के दंभ में आज भछते ही उसकी .स्वर-लहरी का तिरस्कार कर दिया 
जाय, अपनी घूमिलू-दृष्टि को बुद्धि और पांण्डित्य समझने वाले भले 
ही उसकी पुकार को पागछ का अनगंछ प्रढाप समझें पर आज नहीं 
तो कछ संसार को उसी पथ का अनुसरण करना पड़ेगा जिसकी ओर 
'बह संकेत कर रहा है | ऐसा में कह रहा हूँ क्योंकि मुझे मानव-जञाति 
के भविष्य की उज्वछूता'ओर उसके इतिहास को प्रगतिशीछ घारा में 
अद्म्य विश्वास है। मुझे विश्वास है मनुष्य के अन्तस्थ उस देव का 
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. जिसकी प्रतिष्ठा र्वयम्‌ प्रकृति ने ही कर दी है। मुझे उस देवत्व दा उद्‌बो- 
धिनी शक्ति में भी विश्वास है | मनुष्य-जाति बार-बार संकटो से आच्छन्न 
होती रद्दी है फिर भी विकास की ओर बढ़ती गयी है। अपने महू 
लक्ष्य की ओर अभी उसे ढम्बी यात्रा करनी है । फछत:ः उसे इस संकट 
से भी पार होकर अपने पथ पर आरूढ़ होना है और बढ़ चलना है | 

जगत्‌ के सौभगग्य से गाँधी के रूप में मानवता का वहू उज्वल- 
भाव अभिव्यक्त हो गया जो मानवोचित रूक्ष्य और पथ की ओर 
संकेत कर रहा है। भारत का तो यह दोहरा सौभाग्य है कि वह 
व्यक्ति उसी की गोद सुशोभित कर रहा है। हमारा यह मिथ्या दम्भ- 
नहीं प्रत्युत इतिहास से सिद्ध वास्तविकता है कि भारत ने मानव-जात्ति 
के सांस्कृतिक अभियान में उसकी अमल्य सेवा ओर सहायता की*है.।. 
सम्श्रति उसे पुनः वद्दी अवसर मिलने जा रहा है। यह सच है. कि 
आज का भारत निद॒छत और विताड्ित है। उसने अपनी पराधीनता 
ओर पतन के कारण अपने अतीत के समस्त गौरब को, राष्ट्र के अभि- 
मान को और अपनी मनुष्यता तक को भी थो बहाया है। पर जहाँ 
यह सच है वहीं यह भी सच है कि यह महाराष्ट्र मरा हुआ नहीं है। 
इसमें सजीवता वत॑ंमान है और इसने बतमान को घणित कड़ियों,को 
विचुण कर डालने का निश्चय कर लिया है । इसका यह संकल्प राष्ट्र 
को उद्दाम आत्मा की अक्षय शक्ति से पूत और अनुप्राणित हो चका 
है। जगत्‌ की समस्त पशुता और प्रतिकछ परिस्थितियाँ सारा उन्माद्‌ 
झोर दप भी इसे अपने पथ से बिरित नहीं कर सकते | 


... भारतीय राष्ट्र की आत्मा के इस उज्जीवन और जागरण का सब- 
तोधिक श्रय गाँधीजी को ही प्राप्त है। मुझे मातम है कि आज का 
हमारा बातावरण नेराश्य के गहन अंधकार से अधिकतर गंभीर हो 
गया है। प्रकाश की आमभा कहीं सुदूर क्षितिज्ञ पर भी दिखाई नहीं 
दे रही है | पर यह प्रचण्ड अन्धकार ही आगामी अरुणोद्य की सूचना 
दे रहा है। भारत निकट भविष्य में अपनी स्वतंत्रता प्राप्त करने जा 
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रहा है। किसी का स्वाथ, किसी की हठधर्मी और किसी का शक्ति भर 
सहस्रों बाधाए उपस्थित करते रहना भी सफल नहीं हो सकता। 
किसी जीवित राष्ट्र का स्वत्वापदरण और दलछन अधिक दिनों तक 
करने में समर्थ होना इतिहास की गति के विरुद्ध है। फलूत: आज 
की स्थिति का बने रहना भी असम्भव है। फिर भारत की समस्या 
विश्व की समस्या से भिन्न भो नहीं है। यदि विश्व का भविष्य 
उज्वल है, यदि बह संकट से पार होने जा रहा है तो भारत का बते- 
मान भी नष्ट होने वाछा है। मानवता यदि पशुता और परतंत्रता से 
मुक्त होने वाली है तो भारत भी स्वतंत्र होगा । 
उस स्थिति में स्वतंत्र भारत न केवछ अपना निर्माण करेगा, बरन्‌ 
जस्तें जगत्‌ के निर्माण में भी प्रमुख भाग लेने की अभिछाषा होगी। 
युरोप को तो कदाच्ित्‌ वह उन तत्त्वों को प्रदान करने में समथ होगा 
जिनके अभाव में उसका सांस्कृतिक कलेवर क्षत-विश्वत हो गया है। 
भारत मानवता के निर्माण में अपना भाग पूरा करने की कामना 
रखता है पर वह कामना जगत्‌ का नेतृत्व करने की इच्छा से या 
विश्व पर अपनी सांस्कृतिक बिजय की वजयन्ती फहराने की दंभपूण 
प्रवृत्ति से उत्प्रित नहीं है । वह अभिछाषा है मानवता की सेवा करने 
की और भारत विनम्र सेवक की भावना लेकर ही आगे बढ़ेगा। 
उसे जगत्‌ की प्रगतिशीछ शक्तियों और उनकी सहानुभति तथा सहा- 
यता में विश्वास है। अपने इस कतव्य पथ पर अग्रसर होने में बापू 
का नेतृत्व प्राप्त है। उस बापू का जो मानवता की विभति है, जो 
उसका सेबक है जो उसे क्लेश से मुक्त करने के लिए आतुर है ओर 
जिसके पास मनुष्य-समाज के अन्धकारवेष्टित पथ को प्रकाशित 
करने के लिए आलछोकमय संदेश है | विश्वात्मा भारत को इस अभि- 
छाषा को पूण करेंगे यही मुझ जैसे तुच्छ बंदी के हृदय की विनम्र 
प्राथना है। इति शम्‌ |... 
* & बन्देमातरम्‌ # 


